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अविद्या का प्रथम पग `. 
« विद्या का द्वितीय अंग , 
. अविद्या का ठृतीय भंग _ 
“देह ब्रह्माण्ड का नक्रा हैं 
पाप और पुण्यः ` 
पात्र 
यज्ञ 
बणं-व्यवस्था 
स्वामी दयानन्द म्रौर उनका उद्देश्य 
स्वामी दयानन्द रौर उनका उद्देश 
रामायण सार 
समाज किस प्रकार चल सकता है ? 
मिथ्या अभिमान भ्रोर धर्म का नाश 
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ताकिक शिरोमणि श्री स्वामी दशनानन्द सरस्वती भ्राये समाज के उन 
सैद्धान्तिक मनीषियों में थे, जिनके कारण वैदिक धमे की पुण्य पताका प्रखिल 
देश में ग्राज तक फहरा रही है । जिन दिनों उनका ग्राविर्भाव हुआ था तब 
सारे देश में पाखण्डं भ्रौर कुरीतियों का भयंकर प्रचार था। स्वामी जी ने 
निर्भीक भाव से समाज में फैली हुई उन सब कुरीतियों पर अपनी प्रखर 
वाग्मिता और लोह-लेखनी से ऐसा प्रहार किया कि उनसे उनके विरोधियों 
के छक्के छूट गए । यहाँ तक कि उन्होंने अपनी निर्भीक तथा शोजस्वी 
वाणी से विरोधी विद्वानों को भ्रनेक शास्त्राथों में निरुत्तर कर दिया झोर 
विजयश्री अपने ही हाथों में रखी । 

महषि स्वामी दयानन्द द्वारा प्रदर्शित पय का अनुसरण करके उन्होंने 
देश के विभिन्न प्रदेशों में भ्रमण किया झर सभी स्थानों पर पावन वेदिक 
धर्म के सार्वभौम सन्देश को प्रसारित करने में ही भ्रपने जीवन को होम 
दिया । अनेक वर्षो.तक काशी-वास करके उन्होंने वहाँ पर झायंसमाज के 
सिद्धान्तों का प्रचार करने की दृष्टि से एक प्रेस भी स्थापित किया और 
उसके द्वारा ग्रनेक ऐसे ट्रैक्ट तथा ग्रंथ प्रकाशित किये, जिनमें वेदोक्त सभी 
सिद्धान्तो का तकंपूर्ण प्रतिपादन किया गया था । 

हषं का विषय है कि मधुर प्रकाशन दिल्ली के उत्साही संचालक 
श्री राजपालसिह शास्त्री ने स्वामी जी के उस समी'साहित्य को 'दशेनानच्द ग्रंथ 
संग्रह! नाम से प्रकाशित करने की पावन योजना बनाई है आर गब तक इसके 
तीन भाग प्रकाशित भी हो चुके हैं । इन सभी भागों पर दुष्टिपात करके 
यह निःसंदेह कहा जा सकता है कि यदि स्वामी जी का यह जीवन्त साहित्य 
ग्रायंसमाज को समय पर न प्राप्त होता तो कदाचित्‌ 'सँद्वान्तिक खण्डन- 
मण्डन? की दिशा में वैसा कायं न हो पाता, जिसके कारण झाये समाज को 
अतीत काल में अनेक 'शास्त्राथं महारथी' उपलब्ध न होते । 

ग्राज भ्रायंसमाज धड़े बाजी ओर गुटबन्दी का शिकार हो रहा है, ऐसे 
बिकट समय में स्वामी जी के ग्रत्थों का एक समसूची अंथमाला' के रूप में 
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“घकोशन करके "मधुर “प्रकोशन' ने निश्‍चय ही एक “प्रशंसनीय! झौर 'साहि- ` 
सिक!.अ्भियात किया. है । काश ! भायंसमाज के धमंघुरीण घ्वजाधारी 
नेता दलबन्दी की दलदल से ऊपर उठकर फिर स्वामी जी के इन ग्रंथों से 
प्रेरणा प्राप्त करके देश के साँस्कृतिक उत्थान में वह उल्लेखनीय योददान दें 
जिसकी सम्पर्ति के लिए महषि स्वाप्री दयानन्द सरस्वती ने अपने जीवन में 
अनवरत संघर्ष किया था। 


राजनीतिक घटाटोप और नास्तिकता के इस भयावह वातावरण में यह 

'ग्रत्यमाला' निश्‍चय ही जीवन, भ्राशा तथा आस्था का वह भ्रमर ग्रालोक 
फेलायगी, जिसके प्रकाश में भारत ही नहीं, भ्रपितु श्रखिल विश्‍व ग्राध्या- 
त्मिकता का पावन संदेश प्राप्त करेगा ऐसा हमारा श्रमिट विश्वास है । भगवान्‌ 
करे हमारी यह धारणा फलीभूत हो झोर हम फिर यह कहने का सौभाग्य 
प्राप्त कर सर्के-- 

एतद्देश प्रसूतस्य सकाशादग्रजन्मनः । 

स्वं स्वं चरित्र शिक्ष रन्‌ पृथिव्यां सरवंमानवाः ॥ 

--क्षे मचस्द्र ‘सुमन 
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ऋषि दयानन्द का निज ग्रन्वेषण 


संप्रति साम्प्रदायिक धामिक संसार में इस विषय पर विचार हो रहा है” 
कि मुक्ति से जीवात्मा पुनः बन्धन में झाता है या नहीं ? संसार के सव धामिक 
सम्प्रदाय जो मुक्ति का अस्तित्व मानते हैँ त्रे जीवात्मा की मुक्ति से'पुनरा-' 
वृत्ति नहीं मानते, आर्यसमाज जो कि प्रत्येक विषय को विद्या और बुद्धि की . 
कसौटी से जाँच करता है वहं मुक्ति से जीवात्मा की पुनरावृत्ति मानता हैं, : 


इसलिए विचारना यह है कि जीव मुक्ति से लौटकर, वन्धन में ग्राता है या" 


नहीं ? जब मुक्ति के विषय में विचार करते हैं तो प्रन उत्पन्न होता है कि ` 
मुक्ति जीव का स्वाभाविक गुण है या नैमित्तिक (शर्थात्‌' 'उत्पन्त होने” 
वाला) है, यदि मुक्ति को जीव का स्वाभाविक गुण माना जावै ' तो मुक्ति * 


के साधान जो शास्त्रों में कहे हैं सब व्यर्थ. हो जायेंगे, और ' प्रत्येक 
जीव सदा मुक्त ही; होगा किन्तु. जीव सदा. मुक्त देखने में नहीं भ्राता किन्तु 
उसे मुक्ति की इच्छा है । इच्छा उस वस्तु की होती है जो लाभकारी हो और 
भ्ाप्त न हो ।, यदि मुक्ति जीवात्मा का स्वाभाविक'गुण हो तो उसकी इच्छा 


हो ही नहीं सकती, क्योंकि स्वाभाविक गुण प्रत्येक द्रव्य. का उंसके साथ रहता ' 
है और जो वस्तु(हर समय पास हो उसकी इच्छा कसी ? परन्तु जब मुक्ति ' 
शब्द के शब्दार्थ का. विचार करते हैं तो यह आपत्ति दूर हो जाती है । क्योंकि | 
मुक्ति का अर्थे छूटता है;ज़िससे स्पष्ट ज्ञान होता है. कि जीवात्मा बंधा हुमा” 


, है और बन्घन से:छूटना हीःमुक्ति है। अब यहः प्र्त उठता हे कि बन्धन 

«जीव का. निज ,( स्वाभाविक ) गुण. है; या : नैमित्तिक '?: यदि बन्धन. 
जीवात्मा का निज गुण है तो उससे छूटना सम्भव है क्योंकि किसी वस्तु का 
स्वाभाविक निज गुण गुणी से पृथक्‌ नहीं हो सकता । कपिल मुनि कहते हैँ: 
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`. = ०७०० कै श्‍वनाविती”यडस्थ' भी वनी विधि: 
अर्थ--यदि. वन्धन जीवात्मा का स्वाभाविक गुण होता तो उससे छूटने 
का:उपदेश वेदों में कभी नहीं हो सकता, क्योंकि वेदों में मुक्ति का उपदेश 
किया है.। इससे प्रकट है क्रि बन्धन जीवात्मा का नैमित्तिक गुण है। इस पर 
कपिल मुनि युक्ति भी देते हैं :-. 
स्वमावस्य'नपायित्वादनृष्ठान लक्षणप्रामाण्यम्‌ ॥ 
स्वाभाविक नाश से रहित होने से उसके दूर करने के लिए जी प्रयत्न 
होगा वह प्रमाण नहीं होगा क्योंकि सम्भव के लिये प्रयत्न का उपदेश करना 
ठीक नहीं हो सकता । इससे ज्ञात होता है कि वन्धन भी नैमित्तक गुण है 
निदान जब मुक्ति नैमित्तिक है तो नैमित्तिक कभी नित्य नहीं हो सकता जिससे 
मुक्ति का नित्य होना सम्भव नहीं हो सकता । 

. मुन्ति से पूर्व बन्धन होना ग्रावश्‍यक है तभी मुक्ति मुक्ति कहला सकती 
है। यदि वंधा हुआ न हो तो छूटेगा . किससे, इससे स्पप्ट सिद्ध होता है कि 
जो बेधा हुआ है वही छूटता है । क्योंकि बन्धन भी उत्पन्न होता है । स्वाभाविक 
गुण नहीं इससे सिद्ध है कि जो छूटा हुआ हो वही वंधता है । सारांश वन्वन से 
पुवे मुक्ति का होना आवश्यक है श्रौर मुक्ति से पूवं बन्बन का होना श्रावश्यः 
है अतः जीवांत्मा स्वभाव से न बंधा हुआ है न मुक्‍त है-- RE 

बन्धन के सम्बन्ध में मुनि कहते है-- 


यद्यात्मा मलिनोऽस्वच्छो विकारी स्यात्‌ 'स्वभावतः । 
नहि तस्य भवेत्‌ मुक्तिः जन्मान्तरशतैरपि ॥ 
अर्थ-यदि जीव स्वभाव से बंधा हुआ और मलीन होता' तो उसकी 
मुक्ति सँकड़ों जन्मों में भी नहीं हो सकती क्योंकि स्वभाव नाश से रहित होता 
है अब विचार का स्थान है कि मुक्ति का स्वरूप बया है ? तो बतलाया 
जाता है कि ग्रत्यन्त दु:ख की निवृत्ति ग्रौर परमानन्द की प्राप्ति ही मुक्ति का. 
स्वरूप है । निवृत्ति उस ही होती. है, जो स्वाभाविक गुण नहीं, किन्तु नैमित्तिक 
हो । स्वाभाविक की निवृत्ति हो नहीं सकती ग्रौर प्राप्त भी असे करते हैं 
जो ्रप्रांप्त हो क्योंकि जो स्वाभाविक गुण है उसके साथ रहने से उसकी 


4 
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प्राप्ति कुछ शर्थ नहीं रखती | निदान दुःख ग्रौर मानन सेशन हे दुग 


मालूम नहीं होते, परन्तु बहुत से नवीन वेदान्ती लोग कहते हैं कि आ्रानंन्द 
जीवात्मा का स्वाभाविक गुण है। परन्तु अविद्या का आवरण आ जाने से 
प्रतीत नहीं होता । इस यावरण को दूर करने का नाम परमानन्द की प्राप्ति 
है । किन्तु यह विचार ठोक नहीं, क्योंकि गुण का गुणी में आवरण नहीं झाया | 
करता । किन्तु श्रावरण दो द्रव्यो के मध्य में ग्राता है, सूर्य और उसकी प्रभा के 
मध्य आवरण नहीं ग्राता । किन्तु हमारे चक्ष्‌, और सूर्य के मध्य में आवरण 
आता है क्योंकि आवरण के बीच में रहने के लिए ग्राकाश चाहिए | 
परन्तु गुण और गुणी के बीच में कोई झाकाश नहीं, क्योंकि उनमें 
संयोग सम्बन्ध नही । जहाँ आकाश का अवकाश हो, किन्तु समवाय 
सम्बन्ध है । इसलिए जीवात्मा झौर झानन्द के मध्य में अविद्या का आवरण 
बतलाना मूर्खता है निदान जो लोग जीव श्रात्मा का स्वरूप आनन्द मानते 
हैं, यह सरासर भूल है । महि व्यास वेदान्त दर्शन में कहते हे-- | 


नेतरोपपत्ते: आनन्दमयो ऽभ्यासात्‌। वे० सू 


अर्थे--ब्रह्म से इतर नाम दुसरा जो जीवात्मा है, वह भ्रातन्द स्वरूप: 
सिद्ध नहीं होता, किन्तु उसको अभ्यास से आनन्द प्राप्त, होता है। ब्रह्म के ` 
लक्षण से भी सिद्ध होता है कि जीव भ्रनम्द स्वरूप नहीं । ब्रह्म का लक्षण; 
वतलाते हैं सच्चिदानन्द । लक्षण दुसरो से पृथक्‌ करने वाला होता है । पहिले . 
कहा ब्रह्म सत्‌ है । यदि जीव और प्रकृति असत्‌ होते तो ब्रह्म का लक्षण, 
सत्‌ पूरा हो जाता, परन्तु ब्रह्म को परमात्मा भी कहते हैं, जिससे सिद्ध होता 
है कि वह व्यापक है। प्रत्येक व्यापक के लिए. व्याप्य की आवश्यकता है, 
विना व्याप्य के व्यापक कहला.ही नहीं सकता । इसलिए परमात्मा के लिए 
व्याप्य की झ्रावश्यकता है। यदि व्याप्ये अनित्य हो तो. व्यापक भी नित्य , . 
कहलायेगा । इसलिए परमात्मा का व्याप्य प्रकृति भी सत्‌ ही है, इसीलिए , 
लक्षण भति व्याप्ति हो गया अर्थात्‌ प्रकृति में चला गया । दुसरे ब्रह्म न्याय- 
। कारीया कमॅ-फलंदाता है, परन्तु (जब तक कर्म करने वाला न होगा न्पाय- 
कारी नहीं कहला सकता ' ब्रह के सब गुण सत्‌ हैं इसलिए” उस की प्रजा 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


जिनका वह न्याय. करता है वह सत॒ होगी । इसलिए ब्रह्म का. सत्‌ लक्षण 
जीव और प्रकृति में अति व्याप्त हो गया। तव कहना पड़ा ब्रह्म सच्चित्‌ है. । 
इस लक्षण से प्रकृति जो प्रचेतन है वह तो अलग. हो गई परन्तु जीवात्मा में यह 
लक्षण प्रति व्याप्त रहा क्योंकि जीव भी सत्‌. चित्‌ भ्रौर ब्रह्म सत्‌ चित्‌ तब 


- कहना पड़ा ब्रह्म सच्चिदानन्द हे । इसलिए प्रकृति सत्‌, जीव सत्‌ चित्‌ ब्रह्म 


सच्चिदानन्द है । सारांश जीव को. दुःख. की प्राप्ति बन्धन और आनन्द की 
प्राप्ति अर्यात्‌ दुःख की निवृत्ति मोक्ष है! भ्रव वन्धन क्या है दुःख क्या वस्तु 
है प्रौर किस प्रकार प्राप्त होता है.? दुख का लक्षण गौतम जी न्याय दर्शन 
में करते हें । 


बाधनालक्षणं दुःखम्‌ 


 अर्थ--परतंत्रता ही दुख है, सिवाय . परतंत्रता के, कोई अन्य वस्तु दुःख 

नहीं है । जीव में यह परतन्त्रता(झाज्ञादिःका न होना)स्वाभाविक गुण नहीं परन्तु 
संग से आता है जैसे वायु स्वयं न शीतल है न उष्ण किन्तु जल के संसग से 
वायु में शीतलता श्रौर भ्रग्नि के संसग से उष्णता गाती है, इसी प्रकार 
जीवात्मा स्वभाव से न तो दुःखी है न आनन्दमय । प्रकृति के संसग से जो 
उसमें परतन्त्रता अर्थात्‌ दुःख भ्राता है भ्रौर परमातमा के संसर्ग से गानन्द गौर 
स्वतन्त्रता आती, है । निदान जीव ग्रात्मा का प्रकृति से सम्वन्ध ही बन्धन है। 
क्योंकि इस बन्धन का कारण भी शास्त्रकारों ने. वतलाया, है जिससे. स्पष्ट सिद्ध 
होता है कि. बन्धन. स्वाभाविक, गुण नहीं.!. कपिल .जी बतलाते हैं-- 


बन्धो विपर्म्ययात्‌ 
भर्थ--विपरीत ज्ञान प्रर्थात्‌. श्रविद्या से जीवात्मा में बन्धन , गाता है । 


` चह उलटा ज्ञात न तो सववज्ञ में हो सकता है न ही अल्पज्ञ में है.। इसलिए: 
. अविद्या ब्रह्मं को नहीं हो सकती है, -क्योकि...वह ज्ञानस्वरूप.है, और,न ही ; 
प्रकृति को हो सकती है क्योंकि . वह -ज्ञान प्राप्त करने की शक्ति ही नही. 


रखती । इस कारण भ्रविद्या जीवात्मा को ही होती है ब्योंकि बृह -झल्पज्ञ है !.. 
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्रविद्य के ग्र्थ श्रौर वस्तु का जानना है। रस्सी को सांप न तो सूये के प्रकाश 
में जान सकते हैं, क्योंकि उस समय स्पप्ट रस्सी दिखाई देती है और न ही 
निन्तात अर घेरे में क्योंकि उस समय कुछ दिखाई ही नहीं देता किन्तु कुछ 
प्रकाश ग्रार कुछ अ्रन्धेरा हो तव ही रस्सी में सांप का भ्रम होता है इस 
कारण अविद्या न तो ब्रह्म को हो सकती है क्योंकि बह सर्वज्ञ, और ज्ञान 
स्वरूप है । जो लोंग. सूर्य में ग्रन्थकार बतलावें उनसे बढ़कर बुद्धि का छात्र ` 
कौन होगा, क्योंकि यदि सूर्य में ही अन्धेरा हो जावे तो दूर करने वाला कौन 
शरावे इसलिए जो लोग ब्रह्म में श्रविद्या मिलाते हैं, उनसे बढ़ कर बुद्धि का 
शत्रू, कोई नहीं । अविद्या केवल अल्पज्ञ जीवात्मा को ही होती है । ब्रह्म 
मुक्तस्वरूप है प्रकृति वन्धनस्व॒रूप है। जीव आत्मा न मुक्‍त हैन बद्ध । 
जव प्रकृति का संग करता है, तव बन्धन में ग्रा जाता है। जव ब्रह्म की ओर 
लगता है तव मुक्‍त हो:जाता है । यहाँ पर यह प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि जब 


कि प्रकृति सव जगह वर्तमान 'है इसलिए जीव का संग अवश्य, होगा भ्रोर | 


न्रह्म-सवंब्यापंक है उससे भी जीव मलग नहीं जा सकता इसलिए बन्धन म्रौ 
मुक्ति व्यवस्था कैसे हो सकती है क्योंकि दोनों का हर समय संग बना हुआ ... 
है ? परन्तु इस प्रश्‍न का उत्तर यह हैं कि स्थूल पदार्थ में सूक्ष्म पदार्थ रह . 
सकता है ।:परन्तु सूक्ष्म के भीतर स्थूल नहीं रह सकता जैसे पानी के भीतर 
प्रगति प्रविष्ट होकर पानी को उष्ण कर सकती है, परन्तु भरिन के भीतर पानी 
प्रविष्ट होकर भरिन को 'शीतल नहीं कर सकता क्र्योकि प्रकृति जीव आत्मा 
से स्थूल है इस हेतु जीव के भीतर प्रकृति नहीं रह सकती। परन्तु ब्रह्म जीव 
प्रात्मा से सूक्ष्म है वह जीव के भीतर रह सकता है । सारांश प्रकृति जीव के 
बाहर शौर ब्रह्म भीतर है । लोग प्रश्‍न करते हैं कि कया ब्रह्म जीव के बाहर ` 
नही ? इसका उत्तर पह है. कि यद्या ब्रह्म जीव के बाहर भी है परन्तु बाहर 
प्रकृति: में व्यापक होने से उसका यथार्थ नहीं होतां, परन्तु भीतरी ओर 
अकेला होने से उसका' यथाथं ज्ञान नहीं होता, परन्तु भीतरी ग्रोर प्रकेला _ 
दोते.से उसका. यथार्थ ज्ञान:हो. सकता है. इसीलिए उपनिषद बतलाता है :-- 
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हिरण्मये प्रे कोषे विरजो ब्रह्म निष्कलम्‌ । . 
. ` तत्‌ शुभम्‌ ज्योतिष्मद्‌ यदात्मविदो विदुः ॥ 


अर्थे--इस शरीर में पाँच कोष हैं, एक ग्रन्नमय कोष, दूसरा प्राणमय, 


कोष, तीसरा मनोमय कोष, चौथा विज्ञानमय कोष, पांचवां ग्रानन्दमय कोष है। 
¦ भानन्दमय कोष के भीतर रज अर्थात्‌ प्रकृति से रहित ब्रह्म विद्यमान है । वह शुद्ध 


सम्पूर्ण प्रकाशो का भी प्रकाशक है । उसको वही जन जानते हैं.जो जीवात्मा. 


को. जानते हैं । निदान जव जीव भ्रपने भीतर देखता है तब तो ब्रह्म की ग्रोर 
लगता है जब प्रकृति से सम्बन्ध करता है तव बन्धन होता है । 


~ जव-यह बोध हो गया कि मुक्ति: जीवात्मा का स्वाभाविक (निज) गुग - 


नहीं, तो मुक्ति किस प्रकार नित्य हो सकती है । क्योंकि जो वस्तु साधनों से 
उत्पन्न होती है उसका "रम्भ तो होता ही है श्रौर जिसका आरम्म हुम्रा 
उसका अन्तर जिसका भ्रन्त हो उसका मादि होना भी आवश्यक है क्योंकि 


एक किनारे बाली नदी झौर एक सीमा की वस्तु: दुनियाँ में हैं ही नही । ऐसी 


मुक्ति जिसका. झारम्भ हो और अन्त-न हो अ्रसम्भव है क्योंकि भ्रनित्य का 
नित्य होना असम्भव है । नित्य वह है जिसका -आदि और अन्तः दोनों नहों 


भौर प्रनित्य वहु है जिसका आदि प्रौर 'अन्त, दोनों हुँ परन्तु जिसका आदि - 


कारिका में कहतेहे- 9. ._ 
`... बौद्ध-जेनकाल और शंका-समाधान 
भनादेरन्तवत्त्व्च संसारस्य न सेत्स्यति । 
: _. ` ` अनन्ता चादिमतो मोक्षस्य त भविष्यंति ॥३६॥ 
* अं्थ--जी लोग संसार अर्थात्‌ बन्धन को गनादि मानते हैं उनके बन्धन 
का अन्त नहीं हो सकता, क्योंकि जिसका आदि न॑ हो उसका भ्रन्त ` नहीं इस- 
लिए बन्धन को. उत्पत्तिमान्‌ अर्थात्‌ अनित्य मान कर ही मुक्ति हो सकती 
और, जो मोक्ष आदि वाली है.वह अनन्त नहीं हो सकती । गौड़पाद के बे 
में बौद्ध और जन. ज्ञोग जो संसार को अनादि. मानते ये परन्तु उसके बन्धन 
से छटता भी स्वीकार करते थे दूसरे मुक्ति को.आदि मान कर उसको. अनन्त - 


हो भौर्‌ अन्त न हो ऐसी सब . वस्ते. सम्भव है । इसीलिए गौड़पदाचार्य 


कट 
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बतलाते थे । क्योंकि ये दोनों वातें बुद्धि ग्रोर विद्या के विरुद्ध थीं, इसीलिए 
गौड़पादाचार्य ने ऐसे वन्धन और मुक्ति दोनों को वास्तविकता के विरुद्ध कहा 
है। परन्तु जो लोग बन्धन भोर मुक्ति को उत्पत्तिमानू और नाशवान्‌ मानते 
हैं. उन्हीं का मत सत्य हो सता है, इसलिए मुक्ति को नित्य मानना ही बुद्धि 
के अनुकूल है, ऐसी अवस्था में प्रतिवादी कहता है कि.तुम मुक्ति को प्रनित्य 
किस प्रकार कह सकते हो जवकि दुःखों का झअत्यन्ताभाव मुक्ति मानी जाती ' 
है । जिसका अत्यत्ताभाव हो जावे वह किसी प्रकार उत्पन्न नहीं हो सकता 
जब हम प्रतिवादी से पूछते हैं कि दुःख का अत्यन्ताभाव मुक्ति में कहाँ से कहाँ 
है तो वह यह सांख्यसूत्र बोल उठता है: 
प्रय विविध दुःखात्त्यन्त निवृत्तिरत्यन्तपुरुणयें: ॥ 
प्रथे--तीन प्रकार के दुःखों से अत्यन्त निवृत्ति - (छुटकारा) हो जानी 


। भुक्ति है। ऐसे अवसरों पर लोग भूल से निवृत्ति का अर्थ अभाव ग्रहण करते ' 


हैं । अत्यन्तामात्र का अर्थ है-जो तीन काल में न हो, परन्तु: अत्यन्त निवृत्तिः ° 


| का अर्थे है जो होकर न रहे निदान जीव का प्रकृति से नितान्त सम्वन्ध न ` 


रहने का नाम अत्यन्त निवृत्ति है । यद्यपि जीव का सुषुप्ति. में भी प्रकृति से. 
सम्बन्ध नहीं होता है परन्तु उस समय प्रारब्ध जो प्रकृति के साथ सम्वन्ध 
करने बाली है, विद्यमान होती है। मुक्ति उस दक्षा का. नाम-है जब कर्मेरूपी 
चीज के साथ बुःख दुर हो जावे जसे कहा हे 003 ति त 
व मिद्मते हृदयग्रन्थि दिछद्यस्ते सवसंशया: . : .. : 
, क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे ॥ - । 

` भ्रथं--जव जीवात्मा पंरमात्मा के दर्शन करता है.तव, उसके मन की गांठ . 
खुल जाती है अर्थात्‌ जो उसको सांसारिक वस्तुओं में अहंकारः था वह नष्ट 
ब संशय भी दूर हो. जाते हैं क्योंकि 
संशय का आधार मन और अहकार ही है, भौर जब मन न रहा तब सब कर्म 


नष्ट 'हो जाते हैं । क्योंकि कर्मों के सस्कार मन ही में रहते हैं, सारांश मन जो हे 
| दुःख का वीज हे, जव उसके साथ दुःख नाश होते है उसी को मुक्ति कहते हैं। 

| ऐसा ही न्याय का सुच कट्ता है--“तदत्यस्तविभोक्षा5पवर्ग: ।” अर्थात्‌ दुःख से 

| छूट जाना मुक्ति है । 
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इन सूत्रों से दुःख के म्रन्यन्ताभाव से मुक्ति की सिद्धि नहीं होती किन्तु 
दुःख की बीज सहित पृथक्ता सिद्ध होती है । 

बहुत लोग यहाँ पर यह प्रश्‍न 'करेंगे कि तुमने मुक्ति में मन का नाश 
माना है परन्तु वादरायण जो व्थासजी के पिता हैं वह मुक्ति में मन का अभाव 
मानते हैं, “भ्रभावं वादरिराह” । किन्तु जैमिनि 'आंचांये मुक्ति में मन का 
भाव मानते हैं.ञ्मौर व्यास जी तो अभाव और भाव दोनों ही मानते हैं इसका 
क्या कारण है किन्तु इस विरोध के होने पर भी तुम केवल अभाव मानते हो 
जव कि ऋषियों में परस्पर विरोध है तो इसको यथार्थ किस प्रकार माना जा 
सकता है”? विदित रहे कि मन दो प्रकार का माना गया है एक नित्य दूसरा 
अतित्य । जिस ऋषि ने नित्य मन को'लेकर विचार किया है उसको भाव 
मानना पड़ा और जिसने अनित्य मन का विचार किया उसने मुक्ति में मन 
का अभाव माना ।-महषि कणाद ने वैशेषिक दर्शन में मन को नित्य कहा है । 

तस्यः द्रव्यत्यं नित्यत्वं च वायुना व्याख्याते । 

भर्थं-- उसका अर्थात्‌ मन का द्रव्य होना और नित्य होना वायु के समान वायु 
व्याख्यान किया गया है। जिस प्रकार वायु द्रव्य और नित्य है, इसी प्रकार मन 


भी'नित्य है । दूसरी ग्रोर महषि कपिल जी सांख्यदर्शन में मन को प्रकृति का. 


विकार बता कर अनित्य बताते हैं । देखो सांख्यंदशंन अध्याय १ सूत्र ७१। 

t महदाख्यमाद्य कार्यं तन्मनः। 

* अर्थ--महतूनामी प्रकृति का पहिला कायं है उसके अनित्य होने में क्या 
संशय हो सकता है । इस पर विचार करते हुए एक ओर से घ्वनि उठती है, 
क्योंकि वेद मन्त्र में मन को मृत बताया है इससे मन को नित्य ही माना 


यथार्थ है दुसरी ओर से ध्वनि उठती है उसका यह अर्थ नहीं हो सकता क्योंकि 
छान्दोग्योपनिषद्‌ भें मंत्र की उत्पत्ति इनसे मानी गई है-- 
$ग्रन्तमशित त्रे घा विधीयते तस्य यः स्थविष्ठो घातुस्तत्पुरीषं भवति 
मध्यमस्तन्मांसं यो ऽणिष्ठं तन्मनः । > ततु 
_ भवंती अन्न खाया जाता है वह तीन प्रकार का हो जाता है उसका 
-जोसबसे स्थूल भाग है वह मल होकर निकल जाता है, जो मध्यम [सामान्य] 
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भाग है वह मांस वनता है जो सबसे सुक्ष्म होता है वह मन बन जाता है 
इससे स्पष्ट प्रकट होता है कि मन भ्रनित्य है। मूर्ख लोग जो मन की वास्त 
विकता को नहीं जानते वे ऐसे अवसरों पर समभते हैं कि “शास्त्र में विरोध 
है इसलिए कोई शास्त्र प्रमाण नहीं हो सकता | ऋषि भी परस्पर विरुद्ध 
सम्मति रखते हैं और इसलिए उनकी वात का सत्य होना आवश्यक नहीं है ।'” ` 
परन्तु ये सव विचार श्रनभिज्ञता के कारण से हैं शास्त्रों की एक विषय में एक 
ही सम्मति है परन्तु जहाँ विषय ही दो हों वहाँ दो. मत होना. आवश्यक है । 
मन दो हैं एक मनन शक्ति जो कि जीवात्मा का स्वाभाविक गुण है दूसरा 
मन करण है जो कि जीव के बाहरी इन्द्रियों से कार्य लेने का साधन है। 
क्योंकि जीवात्मा नित्य है इसलिए मनन शक्ति जो जीवात्मा का गुण है वह 
भी श्रनित्य है । दुसरा मन करण, अन्न से या प्रकृति से बनता है इसलिए वह 
नित्य है । व्यास जी के पिता बादरि ने मन जो बाह्यज्ञान का साधन है उसका 
विचार किया उसका मुक्ति में ग्रभाव बतलाया क्योंकि मुक्ति में कोई अनित्य 
द्रव्य साथ नहीं रह सकता । ' 


ऋषियों का ऐक्य - 


जैमिनि जी ने मनन शक्ति का विचार किया, उन्होंने मुक्ति में इसका 
होना आवश्यक समझा क्योंकि मनन शक्ति जीवात्मा की नित्य है। वह जीव 
से पृथक्‌ हो ही नहीं सकती । व्यासजी: तें दोतों का निर्णय कर दिया है 
कि मन करण का.तो मुक्ति में प्रभाव: होता और भनन शक्ति का भाव होता ' 
है । कणादजी ने उपचार से मनन शक्ति, विशिष्ठ आत्मा को वैशेषिक में मन | 
से द्रव्य माना और नित्य बतलाया । कपिल ने मन' करण को प्रकृति कार्य 
बतलाया: भर वेद मंत्रों में नित्य मनन शक्तिः को ग्रमृत की उपाधि दी भर 
छान्दोग्योपनिषद्‌ में बाहयज्ञान. के . साधन.मन्‌. को-अन्त से उत्पन्न होने वाला 
बतलाया है । क्योंकि विषय दो थे इन हेतुओं से ऋषियों के. वाक्यों में न तो 
विरोध है श्रौर न एक विषय में भिन्न-भिन्न: .मतःहैं.! जो लोग दर्शनों में ` 
विरोध बतलाते हैं उनकी अज्ञात्तता है। उदाहरण “यह है एक पुरुष'»कहुताः है 


शरीर भ्रनित्य है, दुसरा पुरुष जिसने. जीवात्मा ..को. परमात्मा का,शरीर इस 


" CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


भूति से विचार किया है 'यस्यात्मा शरीरम्‌’ वह कहता है शरीर नित्य है। 
स्थूल शरीर को लक्ष्य वना कर एक पुरुष कहता है शरीर अनित्य है दूसरा 
कारण को लक्ष्य में रखता है तो शरीर नित्य है कया इनमें विरोध है ? कदापि 
नहीं । . 
Ce प्रतिवादी की महती शंका 

जव यह मालूम हो गया कि मुक्ति, मन सहित दु के नाश का नाम है 
भोर यह भ्रनित्य है तो उसकी उत्पत्ति ओर नाश दाती ग्रावश्यक होते हैं । 
सुक्त जीव दुआरा बन्धन में झा सकता है। क्योंकि बन्धन के नैमित्तिक 
होने से यह तो स्पष्ट प्रकट है कि वन्धन ग्रनित्य है जिससे स्पष्ट विदित हाता 
है कि बन्धन से पहनने मुक्ति थी परन्तु ग्रव मुक्त होकर वन्धन में ग्रा गया या 


नहीं यही विचार करना है इसी का नाम मुक्ति से पुनरावृत्ति अर्थात्‌ लौटना 


है । इस पर प्रतिवादी -पुरुष कहते हैं कि मुक्ति से नहीं लोटता । वे अपनी-बात' | 


को सिद्ध करने के लिए यह प्रमाण देते हैँ:— 
न मुक्तस्य पुनर्वन्भयोगोऽनावृत्तिश््‌ ते: । सांख्य ॥ 
- अर्थ -मुक्त पुरुष का दुवारा बन्धन के साथ सम्वन्ध नहीं होता क्योंकि 
श्रुति अर्थात्‌ उपनिषदों से सिद्ध होता है कि मुक्‍त जीव की पुनरावृत्ति नहीं 


> 'भनावृततिशम्दादनावृततिशब्दात्‌ Fs 
` अर्थ--शब्द अर्थात्‌ श्र्‌ति से यह सिद्ध 

अलग रहता है उसको दुवारा लौटना नहीं होता । व्यास 

प्रकट नहीं करते हैं न कोई युक्ति देते हैं, केवल श्र तिप्रमाण से कहते हैं । 


इसलिए कपिल भोर व्यास जी का मुक्ति से न लौटने के विषय में बही मत 


 होगाजोकि भूति का है, भूति के अतिरिक्त इनकी कोई सम्मति नहीं, निदान 
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११ 
जव मुक्ति का ग्रभि्राय स्पष्ट विदित होगा तो ये ॒ सुत्र भरा 
क मुक्ति et प ही स्पष्ट 
गावेंगे । गीता में भी महात्मा कृष्ण जी कहते हैं :-- ब 
वादी का दुढ़ समाधान 
पक यद्गत्वा न निवतंन्ते तद्धाम परमं मम.। 
अर्थ--जहाँ पर पहु चकर .फिर नहीं लौटते वह मेरा धाम 
प्रसिद्ध बात है कि गीता उपनिषदों से ली गई. है इसलिए गीता > भी वहीं 
तात्पर्य समना चाहिए जो उपनिषदों का.है.। प्रयोजन यह कि सारे प्रन का | 
मर्म उपनिपद्‌ के भीतर है । जब, हम सांख्य दर्शन के भाष्य. ओर वेदान्त के ` 
सूत्र के भाष्य को देखते हैं तो. हमें दोनों स्थानों पर उपनिषद्‌ की एक ही शतिः 
मिलती है जिससे स्पष्ट विदित हो जाता है कि जितने आ्राचार्यों ने मुक्ति से 
पुनरावृत्ति का निषेध किया है उन सबके मस्तिष्क में यही अति ध्वनित रो 
रही ह, भोर तह मह हैर... क हक 
न च पुनरावत्त ते न च पुनरावर्त्तते । छां० . पवल; 
अर्थ--वह ब्रह्मलोक को प्राप्त हुआ जीव नहीं लौटता । परन्तु जब 
छान्दोग्योपनिषद्‌ को देखते हैं तो हमें . इतनी ही शति नहीं -मिलती, किन्तु 
सम्पूण पाठ करने से इसका मतलब झौर निकलता है इसलिये हम यहाँ सारा 
खण्ड लिखते हैँ । ४ ~ PE 
` तद्धंतद्‌ ब्रह्मा प्रजापतय . उवाच । प्रजापतिर्मनवे मनुः प्रजाभ्यः आचाये- ` 


'कुलाढ दमधीत्य यथाविष्यनुगुरो : कर्माति शेषेणामि समावृत्य कुटुम्बे शुचौ देश ` 


स्वाव्मायमधीयानो धामिको चिदक्षरात्मनि सर्वेच्धियाणि 


भूतान्यन्यत्र तीर्थेभ्यः स खल्वेवं वतंयन्‌ यावदायुषं ब्रह्मलोकमभि सम्पद्यते न च . 
पुनरावर्त्तते न च र ॥ छां० उ० ॥ 


` झर्थ--यह जो श्रात्मज्ञान है सो उपकरण अर्थात्‌-साधन के साथ शरम्‌? 
इस क्षर से लेकर उपासना के साथ उसके बतलाने वाला आठ भ्रध्याय वाला 
जो छान्दोग्य पुस्तक है, वह ब्रह्मा भ्रर्थात्‌ परमेश्वर ने कश्यप को सिखलाय़ा । . 
क्यप ने मनु को जो कह्यंप का पुत्र या झौर मनु ने सम्पुर्ण प्रजा को । जों 
झचायं कुल से सविधि वेद को ,पढ़कर भोर नियमानुकूल गुर सम्बन्धी कम | 
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को समाप्त करके समावतेंन संस्कार करे फिर ग्रच्छे गृहस्थ. आश्रमः में स्वाव्याय' 


से पढ़ता हुआ धर्मात्मा सन्तान और शिष्यों को बताने भौर सर्वे इन्द्रियों: को 
| वश में रख कर सर्व जीवों के साथ अ्रहिसा का, वर्ताव करे तो वह जब 
तक ब्रह्मलोक की आयु है तब तक ब्रह्मलोंक में रहता है। ब्रह्मलोक 
की आयु में नहीं लोटता । इस श्रृति से स्पष्ट विदित. होता है कि 
ब्रह्मलोक ' की आयु तक नहीं लौटता है उसके वाद लौटने से इनकार नहीं, 
परन्तु इस अवसर पर हमारे नवीन भाई ग्रह कहते हैं कि यहाँ पर ब्रह्मलोक 
की आयु से प्रयोजन नहीं किन्तु आयु भर इस प्रकार वर्ताव करेगा तव ब्रह्म- 
लोक को प्राप्त होंगा । इस. स्थान पर विचार करना यह है कि क्या ब्रह्मलोक 
कोई भूगोल विशेष अर्थात्‌ कोई विशेष भाग सृष्टि का है अथवा ब्रह्म दर्शन 
का नाम है जहाँ तक अन्वेषण करने से पता लगता है ब्रह्मलोक का अर्थ 
ब्रह्म दर्शन ही हो सकता है क्योंकि यदि और लोकों के समान ब्रह्मलोक कोई 


विशेष लोक है जैसे कि सूर्यलोक, चन्द्रलोक, पृथ्वीलोक इत्यादि हैं तो उसका | 


भी इन लोकों के समान दर्शन होंना चाहिये अथवा उसके अस्तित्व का कोई 
प्रमाण होना चाहिये । चाहे कंसा ही हो दोनों दशाद्रो में ब्रह्मलोक उत्पत्ति 


विशिष्ट है, जत्र ब्रह्मलोक उत्पत्ति विशिष्ट है तो उसकी झायु अवश्य होगी.भौर .. 


जिसकी म्रायु नियत है उसका नाश अवश्य होगा । जव ब्रह्मलोक का नाश , 


हो जावेगा तव ब्रह्मलोक को जो जीव प्राप्त होंगे उनको ब्रह्मलोक 
छोड़ना पडेगा । साराँश इस अवस्था में भी पुनरावृत्ति अर्थात्‌ मुक्ति से राना 
मानना ही पड़ेगा, इस श्रूति का भाष्य करते समय शंकराचार्य ने ब्रह्मलोक 
को कार्य माना है, जिससे स्पष्ट विदित होता है कि ब्रह्मलोक की आयु ही 
स्वामी शंकराचार्य लिखते हूँ । 9 २ > 


अचिरादिना मार्गेण कार्यब्रह्मतोकममि सम्पद्य , यावत्‌ ब्रह्मलोक स्थिति- 


स्तावत्तत्रं व तिष्ठति प्राक्मतो नावतंते इत्यर्थः 


'भ्रर्थात्‌ उपासना - आदि के द्वारा ब्रह्मलोक को प्राप्त - होता है जब तक 
ब्रह्मलोक में रहता है तब तक वहीं . रहता है ग्रोर. ब्रह्मलोक: के नाश से:पूर्व 


नहीं लोटता है। यहाँ पर स्वामी शंकरा त्रयं स्पृष्ट शब्दों में-मुक्ति का आ्रांनत्य- 
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होना जौ यथार्थ में ठीक है, स्वाकार करते हैं। हमने जहां तक उपनिषदों 
और वेदान्त दर्शन का, विचार क्रिया है' हमें कहीं भी नवीन वेदान्तियो के 
सिद्धान्त का पता नहीं लगता है कि स्वामी शंकराचार्य ऐसा नहीं कहते 
बल्कि और जगह भी पत्रा लगता है किं स्व्रामी शंकराचार्य और आनन्दगिरि 
आदि मुक्ति से लौटना मानते हैं, देखो छान्दोग्योपनिषद्‌ भ्रध्याय ४ खण्ड १५। 


स एतान्ब्रह्म गमयत्येष एव पथो ब्रह्मपथ एतेन प्रतिपद्यामाना इमं मानवा- 
वतंनांऽवतंन्ते ना वर्तन्ते ।५। 
अथं--वह इस से ब्रह्म को प्राप्त होता है । यही देवताम्रों का मार्ग और 
' यही ब्रह्म का मागं है। इस मागं से ब्रह्म को प्राप्त होकर इस कल्प में नहीं 
लौटते । इसका टीका करते हुए आनन्द गिरि कहते हैं 
इममिति विश्ञेषणादनावृत्तिरस्मिन्‌ कल्पे कल्पान्तरेत्वावृत्तिरिति सून्यते । . 
अर्थ-इस श्रृतिं में जो (इमम्‌) यह विशेषण दिया है इससे ज्ञात होता 
है क्रि इस कल्प में तो नहीं लोटता परन्तु दूसरे कल्प में लोटता है । बहुत से. 
लोग यह कहते है कि यहाँ पर मतलब यह है कि एक तो "कार्य ब्रह्मलोक” 
दूसरा “कारण ब्रह्मलोक” है जो कार्य ब्रह्मलोक को प्राप्त होते हैं वह तो लौट 
राते हैं और जो कारण ब्रह्मलोक को प्राप्त होते हैं वह नहीं लौटते। परन्तु 
इसके जब तकं कोई प्रमाण और युक्ति नहीं तव तक इसका विचार करता ही 
व्यर्थ है क्योंकि कोई भी ऐसी श्रुति ` नहीं, जिसमें ब्रह्मलोक दो प्रकार का 
बताया हो परन्तु श्री शंकराचार्य ने दूसरे स्थान पर भी इस भ्रूति पर विचार 
किया है जिससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि यह श्रुति ब्रह्मलोक से लौटने के 
सम्बन्ध 'में हे । ब्रह्मलोक कायं है इससे उसके नाश होने के बाद. जीव को 
टना पड़ता है ब्रह्मलोक. का हेतु तत्वज्ञान से ब्रह्मलोक की प्राप्ति होती है. 
और जो वस्तु उत्पन्न होती है उसका विनाश अवशय होता है । भ्रव. दूसरी : 
श्रृति भी जिससे यहाँ पर शंकराचार्य ने तुलना की है, लिखते हे । छान्दोग्यो 
परिषद्‌ अघ्याय' ५ खंड १० का भाष्य-- 
न चः पुनरावतेन्ते इतीमं मानवा भ्रावतंन्तें इत्यादि 


श्रूति विरोधं 'इंति' चेन्न || 
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ह भ्र्थ--ब्रह्मलोक को प्राप्त हुआ जीव नहीं लौटता । दूसरी श्रूति कहती है 
कि कल्प में नहीं लौटता कया इनमें विरोध नहीं ? उत्तर मिलता है, नहीं । 
क्योंकि कहा है ; 

इमं मानवमिति विक्षेषणात्तोषमिह न पुनरावृत्तिरस्तीति च । 

इस कल्प में पुनरावृत्ति नहीं होती इसलिये (इमम्‌) यह विशेषण दिया 
गया । इस विचार को शंकराचार्य इस पर समाप्त करते हैं-- 

अत: इममिहेति विशेषणार्थवत्त्वायान्यत्रवृत्ति: कल्पनीया । 

अर्थ--इमम्‌ और इन हेतुओं के ग्राबइयक होने से दूसरे स्थान पर 
पुनरावृत्ति कल्पना करो । इस पर ग्रानन्दगिरि कहते है- - 

यस्मिन्‌ कल्पे ब्रह्मलोकप्रा प्ति, स्त स्मात्कल्पान्त रमन्यत्र त्युक्तम्‌ । 

भ्रथं--शंकराचार्य का अभिप्राय दूसरे स्थान से यह है कि जिस कल्प में 


> 


उतरागमन होता है । उपरोक्त प्रमाणों से सिद्ध होता है कि मुक्ति से 


होता है॥ प्रव प्रश्‍न यह उत्पन्न होता है कि मुक्ति को वेद मन्त्रों और अ 
उपनिषद्‌ श्रू तियों में मृत कहा गया है यदि मुक्ति भी नाश होने वाली है तो 
उसका प्रमृत कहना अनुचित है । पर यहां पर विचार करना चाहिये कि वेदों 
में जीव की दो अवस्थायें वर्णन की हैं एक मत्यं या मृत्यु, दूसरी प्रमत जैसा 
कि यजुर्वेद भ्रध्याय ४० में कहा है— 

विद्यां चाविद्यां च यस्तद्व दोभयः सह्‌ । विद्यया 

मृत्यु तीर्त्वा विद्यायाऽमृतमञ्नुते । 

` भ्रर्थ--विद्या भर भ्रविद्या को जो 

योग्य जानता है, अर्थात्‌ पहले तो कमं और उपासना 
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१५ 
जाने के लिये नौका को छोड़ना पडता ई । इसीलिय विद्या को भी जो छोड़ने 
योग्य जानता है, वह अविद्या से मृत्यु को तर कर विद्या से अमृत को प्राप्त. ' 
कर लेता है.। संसार में जितनी योनि हैं वह सव मृत्यु कहाती हैं, उनसे मर 
कर छूटता है। परन्तु मोक्ष को अमृत इसलिये कहा है कि उसका परिणाप्त - 
मृत्यु नहीं किन्तु यह जन्म लेकर छूटती है । बहुत लोगों ने मृत्यु का अर्थ 
नाश होना भर अमृत का ग्रथ नाश से रहित होना समझ लिया है, यह 
ठीक नहीं । भ्रव वहुत लोग यह प्रश्‍न करेंगे कि तुंम मान चुके हो कि मुक्ति . 
में कमं शेष नहीं रहते, जब कर्म ही नहीं तो जन्म किसके भोगने को लेता 
है ? ऐसे पुरुषों को जान लेना चाहिये कि योनि तीन प्रकार की होती है-- 
एक कमं योनि, दुसरी उभययोनि, तीसरी भोग योनि । इनमें से कर्मयोनि तो 
केवल और नये कमो के करने के लिये होती है ्रौर उभय थोनि में पिछले 
कर्मों का फल तो भोगते हैं और ग्रागे के लिये कर्म करते हैं । तीसरी भोग- 
योनि जिसमें आगे के लिये कमं नहीं कर सकते बल्कि पिछले कर्मों का फल ही 
भोगते हैं । कमंयोनि नितान्त स्वतन्त्र होती है क्योंकि जीवात्मा कर्म करने 
में स्वतन्त्र है। उभययोनि . में जीव कर्म करने में स्वतन्त्र होता है, परन्तु 
भोगने में परतन्त्र भ्रौर भोगयोनि में नितान्त परतन्त्र होता है केवल भोगता 
ही है म्रागे के लिये कुछ नहीं कर सकता । इसीलिये कर्म योनि झादि सृष्टि 
के श्रारम्भ में ही उत्पन्न होती है क्योंकि माता-पिता भाई-वहिन आदि 
सम्बन्ध कमं से ही होता है । परन्तु मुक्‍त जीवों के पिछले कर्म होते नहीं | . 
इसलिये वे अमँथुनी सृष्टि अर्थातू सृष्टि के आरम्भ समय में ही जन्म ले सकते 
हैं, बहुत लोग इस आ्रान्ति में हैं कि सृष्टि तो कर्मों का फल भोगने के लिये 
ही होती है, जिनके कर्म ही शेष नहीं उनको. जन्म क्यों दिया जावे ? परन्तु. 
ऐसे लोगों के लिये महषि पतंजलि सृष्टि का प्रयोजन बतलाते हैं--- 
सृष्टि के प्रयोजन क्या हैं ? योनियों के भेद, मादि 
; सृष्टि के मनुष्य । ` 
भोगापवर्गा्थंम्‌ दृश्यम्‌ । - 3 
इस संसार के तीन प्रयोजन हैं भोगयोनि के भोग के लिये यह संसार है 


~= 
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श्रौर कर्मयोनि को मुक्ति के साधन करने के लिये यह संसार है । अव प्रश्‍न 
यह होता है कि मुक्ति में जो ब्रह्मानन्द प्राप्त हुआ है उसके दूर होने का क्या 
कारण है ? उसका उत्तर यह है कि जो गुण नैमित्तिक होता है वह नित्य तो 
हो ही नहीं सकता, क्यों कि वह उत्पत्तिमान्‌ है जिसका संयोग हुआ उसका 
वियोगभी आवश्यक है । भ्रव प्रश्‍न यह होता है कि जव कि ब्रह्म आनन्द के 
लिये जीव में विद्यमान है तो उससे प्राप्त आनन्द क्यों दूर हो सकता है । पर 
विदित हो कि ब्रह्म तो मुक्त और बन्धन युक्‍त दोनों के ही भीतर है इस ब्रह्म 
का केवल भीतर होना ही श्रानन्द का कारण नहीं भ्रौर नहीं प्रकृति का बाहर 
होना दुःख का कारण है । जहाँ यह कहा गया है कि प्रकृति की उपासना से 
बन्धन और ब्रह्म कीउपासना से.मुक्ति होती है वहाँ उपासना से देश काल की 
दुरी का दूर करना प्रयोजन नहीं, क्योंकि देश और काल के सम्बन्ध से तो प्रत्येक 
पुरुष प्रकृति ग्रोरश्रह्म की उपासना करता है । मनुष्य क्या किन्तु सव ही प्राणी 
उपासना करते हैं क्योंकि ब्रह्म और प्रकृति क्रमशः दोनों सवंग्यापक तथा नित्य 

` हैं भेद केवल इतना है कि ब्रह्म जीवों के भीतर है प्रक्रति केवल बाहर ही है। 
अव मुक्तिका क।रण.बया था? वेदों से प्राप्त शुद्ध तत्वज्ञान जो जीव का स्वा- 
भाविक गुण नहीं था किन्तु नैमित्तिक था जब मुक्ति में जाकर वेदों का पढ़ना 
वन्द हो गया तो वह ज्ञान जो नेमित्तिक था, निमित्त के नाश हो जाने से न्यून 
होने लगा तब वेदों से प्राप्त शुद्ध तत्वज्ञान पृथक्‌ हो गया तो जीव अपनी 
अप्तली दशा में ग्रा गया, जिसको फिर नये सिरे से तत्वज्ञान प्राप्त करने की 
झावड्यकता है, जीवों की इसी न्यूनता को दुर कराने के लिये परमात्मा ने 
दया से उनको भ्रयोनि सृष्टि में उत्पन्न किया, उनमें जो सबसे पीछे मुक्त 
इए थे उनके हृदय में वेदों . का प्रकाश किया । जिससे वेदों के पढ़ने पढ़ाने से 
जीन तत्त्वज्ञान को प्राप्त होता है, जो लोग यह समझे हुए हैं कि बिना कम 
सृष्टि नहीं होती वह भूल में हैं । वल्कि यहें नाना प्रकार की सृष्टि जिसमें 
कोई दुःखी है कोई सुखी, कोई बलवान्‌ हैः कोई निवल, कोई राजा है, कोई 
अजा,,कोई.स्त्रस्थ है ¦ कोई रोगी, कोई! झालसीः है कोई पुरुषार्थ; कोई परीप- 
कारी है कोई स्वार्थी, परन्तु मुक्ति से लौटे हुए जीवों की सृष्टि एकसी बिना 
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भाता-पिता के युवा अवस्था में होती है उनमें कोई निर्वेल लंगडा कुँबडा 
ग्रन्था इत्यादि नहीं होता, कर्म करने में सत्र स्वतन्त्र होते हैं, जसा कर्म! करते 
हैं वेसा फल पाते हैं । 42५ 
शंका डर 
प्रन होता है कि यदि सब मुक्‍त जीव आदि सृष्टि में उत्पन्न होते हैं तो 
क्या मुक्ति की सीमा एक ही सृष्टि है? इसका उत्तर है कि सृष्टि जी ४ 
अरब ३२ करोड़ वर्ष की होती है यद ब्रद्रा का एक दिन कहलाता और ३९ 
दिन का वर्ष होता है इसलिये ३६० को १०० वर्ष जो भ्रायु के हैं, से गुणा 
क्रिया कोई ३६००० सृष्टि ब्रह्मलोक या मुक्‍तजीवन की आयु है । सारांश 
३६ सहस्र सृष्टियाँ और प्रलग्रों तक मुक्ति में जीव आनन्द को भोगता.है । 
भ्रव लोग प्रश्‍न करते हैं कि यदि ३६ सहस्र सृष्टि और प्रलय मुक्ति की सीमा 
मानी जावे तो तो जीव तो सृष्टि के आदि में मुक्त हुए हैं उनको संष्टि के 
भ्रादि में जन्म लेना चाहिये परन्तु जो जीव सृष्टि के मव्य में या अन्त में मक्त 
इए हैं उनका जन्म सृष्टि के आदि में किस प्रकार होगा। क्योंकि इस. दक्षा 
में मुक्ति की सीमा में न्यूनता व अधिकता हो जावेगी 


समाधान र 

इसका उत्तर यह है कि प्रथम तो संसार में हर समय नये-नवे सोक 
उत्पन्न होते रहते हैं जिस जीव का जिस लोक की उत्पत्ति के समयसमक्तित 
का समय समाप्त होने वाला होगा उगी लोक में उसका जन्म हो जाझगा, 
दूसरे जब कोई नौकर रखा जाता है तो हम उस दिन को मिनते हैं यक्तक़नी + 
नहीं गिनते कि कितने बजकर कितने मिनट पर नौकर रखा गया श्लौर 
तनरूवाह भी दिनों के हिसाब से देते हैं घण्टों रौर मिनटों के हिसाब से 
नहीं देते । तीसरे मुकत जीवों के लिये श्रादि सृष्टि में जन्म लेतेशका 
नियम है इसलिये परमात्मा प्रादि; सृष्टि में वेदों का उपदेश करते हैं 
जिससे हर एक जीव मुबित प्राप्त कर ले | परन्तु जो जीव श्रपनी-अंप्रनी 
अविद्या से मुक्ति प्राप्त न करें उसमें परमात्मा का कया अपराध ! जसःप्रकार 


tS 


| ` शवनंमेंस्ट ने.५५ वर्ष की ग्रवस्था में पेन्शन. देकर नौकरी से पृथक्‌ कश्नेःका 
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'नियम स्थिर किया है चाहें कोई २० की अवस्था ही में नौकरी करे या २५ | 
“की में, दोनों निकाल दिये जायेंगे । इस पर गवनंमेंट को अन्यायी नहीं कह | 
सकते । कोई ऐसा कहते हैं कि जिससे लौट गावें वह मुक्ति केसी ? परन्तु | 
'उत्पत्तिशील वस्तु का नाश होना आवश्यक है किसा के मानने न मानने | 
से यह ग्रटल नियम टल नहीं सकता क्योकि उत्पत्तिशील मुक्ति नित्य हो| 
नहीं सकती । गौइपादाचायं ने मुक्ति को पारमार्थिक मानने से इनकार किया | 
है जेसा कि वह कहते हैं :-- 


गोडपादाचारय वा परिहार 


न निरोघो न चोत्पत्ति नं च वद्यो न च साधकः । न मुमृक्ष तः 
इत्येपा परमार्थता । 


भ्र्थ--यह जो संसार में लौकिक और वेदों से ग्ताया हुआ व्यवहार है | 
यह सब ग्रविद्या से जाना जाता है, यथार्थे में न तो कभी प्रलय होती है और | 
न ही कभी सृष्टि की उत्पत्ति होती है ग्रौर न ही कोई जीव बंधा हआा है 
घौर न ही कोई मोक्ष की इच्छा रखने वाला है. ्रौर न ही कोई मुक्‍त होता| 
है । परन्तु गौड़पादजी से यदि कोई प्रश्‍त करे कि जब कि सम्पूर्ण संसार को 

श्राप मिथ्या गानते हैं, वैदिक व्यवहार को भी ग्राप मिथ्या वताते हैं तो 

आपकी यह हारिका संसार से बाहर है या संसार में होने से. मिथ्या है? | 
यदि कहो यह कारिका संसार से वाहर और सत्य है तो आपके सिद्धांत की | 
हानि हो गई क्योंकि श्राप एक ब्रह्म ही को सत्य मानते हैं उसके ग्रतिरिक्त 
सबको श्रनित्य बताते हैं । जव यह कारिका भी सत्य हो गई तो एक ही सत्य | 
न रहा किन्तु दो सत्य हो गये । यदि कारिका को मिथ्या मानते हैं तो जिन 

वस्तुओं को कारिका ने मिथ्या कहा वे सव मत्य हो गईं क्योंकि मिथ्या का 
मिथ्या भ्रर्थात्‌ अभाव का अभाव भाव या सत्य होता है । जिस समय में 
गौड़पादादि झाचाये हुए हैं वह समय वौद्धों के वल का था । वौद्ध लोग जगत्‌ 
को अनादि, कर्म के फल ग्रादि को सत्य मानते थे, परमात्मा के अस्तित्व से 
इनकारी थे। गोड़पादादि. ब्रह्मवादी थे उन्होंने उनके खण्डन में जो प्रयत्न॑. 
किया यद्यपि किसी भ्रश में प्रय्रंसनीय है परन्तु यथार्थ में प्रविद्या की जड़ 
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उन्हीं महात्माश्रो से पड़ी। न मुक्ति जीव का स्वाभाविक गुण है और न 
वन्धन जीव का स्वाभाविक गुण है । मुक्ति से पुर्व बन्धन का होना आवश्यक 
है भौर बन्धन से पुर्व मुक्ति का होना आवश्यक है । रात दिन के समान 
बन्धन और मुक्ति का चक्र है जव जीव ब्रह्म से सम्बन्ध करता है तब ही उसके 
भ्रानन्द गुण को प्राप्त करता है। ग्रौर जव प्रकृति से सम्बन्ध करता है तव 
बन्धन में पढ़कर दुःख का अनुभव करता है। तीन ग्रमस्थाग्रों में जीव का 
रह्म के साथ सम्वन्ध होता है, जैसा कि कपिल मुनि कहते हैं :-- 
समाचि सुपुप्ति मोक्ष पु ब्रह्मरूपिता ॥ 

भ्र्थ--समाधि--जत्र योग के यम, नियम, प्रत्याहार, आसन, प्राणायाम, 
धारणा, ध्यान, इन सात श्रगों को पूरा करके ब्रह्म के आनन्द का अनुभव 
करता है। सुषुप्ति जिसमें जीव ब्रह्म का सम्बन्ध होता है परन्तु जब आनन्द 
भोगता हुआ भी उसके कारण ब्रह्म को जानता नहीं । मुक्ति---जब शरीर के 
अध्यास को छोड़कर ब्रह्म का के साथ सम्बन्ध करता है, इन तीनों दशाग्रों 
में जीव में ब्रह्म का गुण आनन्द आता है। तात्पर्य्ये यह है कि ज्ञान सहित 
और शरीर सहित ब्रह्म के सम्बन्ध को सुषुप्ति कहते हैं तथा शरीर 
रहित ग्रौर ज्ञान सहित ब्रह्म के सम्बन्ध को मुक्ति कहते हैं । निदान यह मुक्ति 
जीव का नैमित्तिक गुण है, सहक्नों बार जीव मृक्षत हुआ, सहस्नों वार जीव 
घंधा । प्रत: मुक्ति से पुनरावृत्ति न मानना बुद्धि और ज्ञान के विरुद्ध है । 
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ग्रो३म॒ 


~ 


अविद्या का प्रथम अंग 


बिद्याञ्चाविद्याञ्च यस्तद्वेदोभय सह । 
श्रविद्याया मृत्यु' तोर्त्वा विद्ययाऽमृतमश्नुते ॥ 
प्यारे आतृ वर्ग ! इस वेद मन्त्र में परमात्मा जीवों को इस वात का । 
उपदेश देते हैं क्रि जो जीव ग्रविद्या भ्रौर विद्या अर्थात्‌ दुःख और सुख के | 
कारण को एक समय में ,जानता है वह अविद्या के ज्ञान से मृत्यु को तरकर | 
विद्या के ज्ञान से ग्रमत अर्थात मोक्ष को प्राप्त करता है । अब यह प्रश्‍त | 
उत्पन्न होता है कि श्रविद्या जो दुःख का कारण है वह क्या वःतु है ? 
इसका लक्षण महात्मा पतञ्जलि ऋषि ने यह किया है कि-- 


अनित्याशुचिदु:खानात्मसु नित्यशुचिसुखात्माख्यातिरविद्या ॥ यो० पा० ५ 


अ्रथ-- अनित्य पदार्थों को नित्य जानना अविद्या प्रथम लक्षण है । जसे यह 
शरीर नाश वाला है अथवा यह जगत जो विनाश वाला है, - इसको सव दा 
स्थित रहने वाला मानना अविद्या है क्योंकियदि जीव इस शरीर को नित्य 
(अब्दी) न जाने तो उस के पालने के वास्ते बड़े-बड़े पाप कभी न करे अस्तु 
जिस मनुप्य का यह निइचय हो जाता है कि मैं ऐसी सराय में ठहरा हूं कि 
जिसमें पता नहीं कि किस समय स्वामी मुझे निकल जाने को श्राज्ञा दे र 
तो उसमें वह मनुष्य . जास्ती सामान इकट्ठा करने का श्रम नहीं करता औ९ 
त मनुष्यों से प्रीति बढ़ाता है क्योंकि संपूर्ण कायं आशा के सहारे 
होते है । जव ग्राशा निवृत्ति हुई तव वहाँ कार्य कोई नहीं कर सकता, जब 
मनुष्यों को यह ग्राशा रहती है कि यह लड़के और स्त्री मुझे सुख देंगे तव 
वह लाखों प्रकार के ग्रसत्य वाक्य (झूठ) वोलकर आर विश्‍वासघात 
रुपया इकट्ठा करता है यदि उसका इस शलोक पर विशवास होता तो 
कार्य नहीं कर सकता, जसे एक कवि ने कहा है-- 
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अनित्यानि शरीराणि विभवो नैव शाइवतः । 
नित्यं ` सन्निहितो मृत्युः कतंव्यो. धमंसंग्रहः 


भ्रर्थात्‌ यह शरीर संदा रहने वाला नहीं क्योंकि हमारे प्राचीन ऋषि 

हमारे सामने इस जगत्‌ से चले गए हैं, हमारे माता, पिता और भाई भी यहाँ 

। से चल दिये हैं, जेप भी चले जा रहे हैं, पुनः किस प्रकार गाशा हो सकती 
। कि यह हमारा शरीर सर्वदा रहने वाला है, यदि नहीं तो इसके चास्ते आत्मा 
| के वज्ञ को नाश करने से क्या लाभ है । जब ऋषि, मुनि और देवताश्रों के 
| | शरीर ही स्थित न रहे तो हमको अपने शरीर के नित्य रहने की झ्राशा 
| रखना सरासर भ्रविद्या के घर में वास करना है । यह प्राकृत पदार्थ धनादि 
| भी सवंदा रहने वाले नहीं हैं, लाखों राजा महाराजा इस पृथ्वी पर से चले 
। गए और प्रत्येक की बुद्धि में यह निश्चय हो गया था कि मैं इस संसार का 
| राज्य भोगने के वास्ते हूँ और मैं इस जगत का स्वामी हूं और संसार के 


१ सारे पदार्थ मेरे भोग के वास्ते हैं; परन्तु राज उनका नाम निशान भी दृष्टि 
| गोचर नहीं होता । इतना ही नहों ग्रोरंगजेब जैसे वादशाहों की कवरों का भी 
| पता नहीं मिलता, बह जगत को तो विचारे क्या भोगते--किन्तु आप भोगे 
गए, संसार की वैसी संपूर्ण वस्तु स्थित हैं, परन्तु वह जगत को अपना मानने 


॥ वाले नहीं रहे । 


न आज दुनियाँ मे कोई उनकी प्रतिष्ठा है। कारू ने लक्षों कोश 
र (खजाने) इकट्ठे किए परन्तु आज न तो कारू का पता मिलता है और न 
। उसके वह कोष दीखते हैं, जवकि कारू जैसे मनुष्यों के साथ धनादिक सांसा- 
| रिक पदार्थो ने मित्रता छोड़ दी तो ग्राज कल राजे, रईस, बनिये, सेठ साहुकार 
दो चार लाख के विशवास से सम्पूर्ण ऐइवयंता को तुच्छ समझते हैं, इससे क्या 
आशा रख सकते हैं, जिन नवयुवकों(नौ जवानों ) की वुद्धि में धतादिक सांसा- 
रिक पदार्थ सबसे प्यारे हैं उनको चाहिए कि वह अपने दादा परदादा की 
अवस्था पर विचार करें, कि उनके साथ इस माया ने (दौलत ने)क सा 
बर्ताव किया । जिस माया को उन्होंते हजारों पाप कर के उत्पन्न किया मरते . 
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२२ | 
समय वह उनको कुछ लाभ नहीं पहु चा सङ्गी । दूर मत जाओ इस, देहली की | 
अवस्था पर विचार करो--कि एक समय यह देहली इन्द्रप्रस्थ के नाम से | 
प्रसिद्ध (मशहूर) थी, युधिष्ठिर जैसा धर्मात्मा यहां राज्य करता था जिसके | र 
अजुन जसे तीरन्दाज भ्राता थे, अभिमन्यु जैसे बलवान्‌ भतीजे थे, भोमसेन | 
जैसे बलवान्‌ गदाधारी योद्धा जो कटिबद्ध होकर उसके पसीने के स्थान में | 
अपना रक्त (खून) बहाने को तैयार रहते थे, कृष्ण जैसे योगिराज उनकी सहा- h 
यता के लिए कटिबद्ध थे वह युधिष्ठिर जिसने राजसूय यज्ञ किया, संपूर्ण | 
संसार केराजाग्रों पर राज्य किया फिरंग(यूरुप) पाताल(श्रमरीका) झौर | 
एशिया के कूल मुत्क्ों के सम्राट होते हुए [श्रपना सिक्का चलाया जिसका h 
वर्णन विस्तारपूर्वक महाभारत में किया है । जिसने अश्वमेध यज्ञ किया | 
जिसकी ग्राज्ञा में लाखों मनुष्यों की सेना रही भ्र्थात्‌ बहुत सी अ्रक्षोहिणी * 
सेना रहती थी, वड़े-वड़े महारथी झौर शस्त्रधारी जिसके आता हों भला श्राज | 
कोई बता सकता है कि देहली में उनका कोई चिन्ह मिलता है । ग्राज एक i 
छोटा सा मनुष्य भी उसकी आज्ञा को (नहीं मानता किन्तु कोई भी नहीं | 
जानता कि युधिष्ठिर का गृह देहली के किस मुहल्लेमें था । युधिष्ठिर के पीछे * 
बहुत से राज महाराजे,हुए जिन्होंने इसको श्रपना समझा परन्तु यह देहली ' 
किसी की नहीं हुई । युधिष्ठर ने कौरवों से लड़ाई की ? सम्पूर्ण वंश का नाश हू 
किया । हा ! आर्यावर्त के भीप्मपितामह जैसे उसकी प्राप्ति के लिये मारे | 
- (कत्ल किये) गये । द्रोणाचार्य जैसे शस्त्र विद्या के गुरु मारे परन्तु क्या देहली (व 
युधिष्ठिर की हुई ! नहीं जिस युधिष्ठिर ने देहली के लिये इतना श्रम उठा- h 
कर हजारों के रक्‍त (खून) वहाकर वड़े-वड़ दुःख उठाये, सारे वंश का नाश 
किया परन्तु इतन पर भी (देहली उसकी न हुई। भला जब इतनो ग्रापत्तियों | 
के उठाने से भी देहली युधिष्ठिर की न हुई तो उसके आदेशों (जां नशीनों) ! 
को उस से क्या भ्रा हो सकती थी । सब राजे नम्बर वार देहली को अपना 
सपना कहते हुए चले गए परन्तु यह किसी की न हुई। किसी मूर्ख र 
स्मरण न हुग्रा कि संसार तो प्राज तक किती कान हुग्रा ही नहीं, पुनः हम 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


| 
| 
| 
| २३ 

| उस में अपना अहंकार रखक | 

| च 

| क्यों लें। यदि वंश को पल हर ये री आ ा 
ह न द ग भ्रन्दर होने से उसकी कुछ परवाह न करें 
| धर्मे का क्यो नाश करें। हा ! श्रविद्या तेरी महिमा भ्रपार स 
| युविष्ठिर जैसे सभ्य पुरुषों को तेने फंसा लिया तो ग्राजकल के गद 
{| मनुष्यों का तो कहना ही क्या है} केवल युधिष्टिर ही तेरे स्य व व 
. | फसा किन्तु उस के संपूर्ण अनुयायी तेरी भृत्यता (गुलामी) ट ती 
| सिर पर लेकर चले गए । कुछ कालान्तर के परचात्‌ महाराज शत ५ 
: इस देहली के मालिक हुए जिन्होंने क्षत्रिय चर्म के अनुसार राज्य क 
| धरमंबीर पृथ्वीराज भी कुछ दिवस पर्यंत देहली को अपना क 
[ उसकी न हुई। अपने भ्राता जयचन्द से युद्ध में विजय ब र कर 
ः रो के सिर कटाकर भी देहली पृथ्वीराज की न रही । की. 


| चित्तौराधिपति राणा समरमिह ने जो 

बा, वहत कुछ प्रथत्न किया यहाँ तक कि न य र र 
प्त करिए, परन्तु क्या देहली पृथ्वीराज की रही ? नहीं कु'वर 
ह हने क सर ब निशान ह मह ककि 
i] ` ` = क मेम वार पराजय किया । जिस देहली के लिए 

र तजय सिह ने पृथ्वीराज का विश्‍वासघात किया । कुवर कल्याणसिह को घोके 
डाला, सम्पूर्ण क्षत्रिय सेना.को मिटा कर श्रायवत्त (हिन्दुस्तान) को 
| हीं का सेवक बनाया, क्या यह देहली विजयसिह की हुई ? नहीं ! जिस 
"[हावुद्दीन मुहम्मद गोरी ने लाखों मनुष्यों के रकत बहाकर न को 
[+ल और कपटों से विजय करके अ्रपनी सम्पूर्ण प्रतिज्ञा को भंग कर घर्म 
i परवाह नहीं की, अपन्थिवत्‌-(लामजहबों की तरह) राक्षसता का र 
| हाया, क्या देहली उसकी हुई, नहीं जब कि यह देहली इतने-इतने कपटों से 
' नहीं हुई तो अब जो मनुष्य थोड़े वित्त होने पर अ्रहंकारी बन 
i? हैं भ्रोर पाप से रुपया कमाने पर कटिवद्ध हो जाते हैं, परन्तु उनको 
णि रहे कि संसार की सम्पूर्ण वस्तु चलती फिरती छाया है, आज किया 
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की: कल किंप्ती की, मौत दिवस प्रति दिवस समीप गाती जाती है । माता | 
पिता म मते है कि हमारे पुत्र की आयु बढ़ती है परन्तु यह उनका विचार । 
मिथ्या है, क्योंकि रात दिन रूपी दो चूहे हैं जो मनुष्यों की श्रा रूपी रस्सी | 
को: निरन्तर काटते जारहे हैं, तिश दिवस के चक्र में मनुष्यों की आयु घटती | 
हुई ज्ञात नहीं होती--मृत्यु मनुष्य की आयु का नाश इस प्रकार करता हुझा | 
चला जाता है जिस प्रकार प्रकाश अन्घेरे को, परन्तु जो मनुष्य मृत्यु से भय! 
करता है उसको संसार के विज्य दुःख नहीं दे सकते हैं परन्तु जिसको मृत्यु, 
का, भय नहीं है उसको पाप की भयंकर खूप आज्ञा अपने वशी भूत रखती है।। 
पाप से वही मनुष्य वच सकता हैं जो मृत्यु को प्रत्येक समय सिर पर खडी। 
देखता है । जो मौत को भूल जाते हैं वह भ्रपनी हानि कर बैठते हैं, ञ्रपनी| 
मौत को प्रत्येक समय स्मरण रखना चाहिए, इस ही से सम्बन्ध रखने बाला! 
एक दृष्टान्त भी है । 


२४ 


|] 
| 
कथा । 
- एक समय किसी कामी राजा ने किसी विद्वान्‌ वैद्य को आज्ञा दी कि 
हमारे वास्ते एक ऐसी भ्रौषधि तैयार कर दो कि जिसके सेवन से रात्रि भर 
काम से अवकाश,न मिले । वंद्य तो ऐसे ही राजा महाराजा, नवाव झर 
` रईसों की खोज में फिरां करते हैं । 
उन्होने ऐसी ही ग्रौषधि तैयार करदी रौर जिस समय वह झषशि 
राजा की सेवा में भेजी तो राजा जी ने आनन्द को प्राप्त होते हुये' भूत्य ॥ 
राज्ञा दी कि इसको वाग में लेजा कर गुरुजी की सेवा में रवखो । ; 
सा ही किया, गुरुजी उस ओषधि को ठीक तो जानते: ही नहीं थे कि ३९ 
बया गुण और अवगुण हैं, उन्होंने समझा कि' राजाजी ने कुछ उत्तम 
दस्तु भेजी होगी, झट दो तीन तोले खा गये 'ओर भूत्य को राज्ञा दी 
जाश्रो । नौकर वापिस डिव्वा लेकर प्राया श्रोर सम्पूर्ण वृत्तान्त वर्णन 
राजा ने उस समय तो श्रवण करके मौन घारण किया और रात्रि को वैद्य 
आज्ञानुसार एक रत्ती खाई भ्रौर रात्रि के अन्तिम समय पर्यन्त. काम की ६ 
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जव प्रात: काल उठे तो स्मरण आया कि मैंने तो एक रत्ती ही खाई 
थी जब मेरी यह गति हुई भौर गुरुजी की न मालूम क्या गति हुई होगी ! 
यही मन में सोच कर वाग में जा पहुंचे, देखा तो गुरुजी उसी प्रकार समाधि 
में बेंठे हुए है । महाराज देख कर गहरे विचार में गिर गया कि यह क्या 
वार्ता है । 

जिस काम वृद्धि औषधि ( माजूम ) ने मेरा यह हाल किया उसने 
गुरुजी पर कुछ भी असर न किया । 

इतने में गुरुजी की समाधि खुली । देखा कि महाराजा गहरे विचार में 
गिरे हुए हैं, पूछा कि क्या सोच रहे हो ? महाराजा ने कर जोड़कर कहा कि 
झहाराज अपराध क्षमा करें तो कुछ जिह्व से शब्द निकालू । महाराज 
गुरुजी बोले कि निर्भयता से जो तुम्हारे मन में हो सो कहो, महाराजा ने 
कहा कि महाराज मेरे मन में एक शंका उत्पन्न हुई है श्राप इसका उत्तर 
देकर मेरा दुःख दूर करें । गुरुजी ने कहा पूछो -- 


कहा कि महाराज मैंने जो कल आपकी सेवा में कामवर्धक 
तळ .थी झापने उसमें से तोले से जास्ती खाई थी ग्रौर मैने एक 
रत्ती, परन्तु जब भी मुझसे सम्पूर्णः रात्रि में पूर्ति wd हुई, आप पर या 
कुछ भी प्रभाव नहीं हुआ इसका क्या कारण है ? संन्यासी ने कहः या. 
किसी दिन वतलायेंगे परन्तु तुम आज दो मजदूर बुला कर इस बाग में 


` और उनको अच्छे उत्तम वस्त्र पहना कर इसको ठीक सजा कर झौर सुन्दर 


स्त्री बाते भोग के और प्रत्येक उत्तम सामान उनको तया जावे म 
दिवस उनको जिस वस्तु की प्रावश्यक गा ही वही. भेज दो । सह ती कहा 
जैसी आपकी आज्ञा है बेंसा ही किया जायगा-- राजाजी त्तेन राज्ञा 
दी कि दो मजदूर नगर में से पकड़ कर वाग में ले जाग्रो और नजरबन्द 
रक्खो झौर कुल सामान उका दे दो । नौकरों ने वैसा ही pr ह 
दोनों मनुष्य खा दीक्रर गच्छे प्रकार पुष्ट हो गये pl श्रम से dn 
कामदेव ने अपना जाल फेलाया, अंब जन उनको पूछा जाता 
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चाहिए तो उत्तर में कहा जाता कि स्त्री, जब दस पन्द्रह दिवस उनको स्त्री 
मांगते हुए हो गये तो राजाजी ने गुरुजी के समीप जाकर कहा कि महाराज 
प्रव तो वह मनुष्य केवल स्त्री ही स्त्री पुकारते हैं । गुरुजी ने कहा-- 


अच्छा, तो नगर में मनादी करादो कि वह दो मनुष्य जो पाले गये थे 
कल को वलिदान किये जावेंगे परन्तु मनादी इस ढंग से कराओ कि वह भी 
सुन लेवें--भोर रानि को दो रत्ती औषधि दे दो ! श्रौर दो सुन्दर स्त्री भी 
भेज दो और जो कुछ वह कहें उसका मुझे समाचार दो । श्री राजाजी ने 
सम्पूर्णं कायं व॑सा ही किया । जव उन मजदूरों ने सुना कि कल हम वलिदान 
क्रिये जावेंगे तो मन में विधारा कि हमको जो राजा ने निष्प्रयोजन उत्तम २ 
भोजन वस्त्र दिये हैँ उसका केवल बलिदान देने के और कोई श्रथ नहीं है, 
उसका कारण भी तो ग्रोर नहीं दीखता है अस्तु, कल निश्‍चय मौत के ग्रास 
बनेंगे और उन स्त्रियों ने वार २ इच्छा प्रकट की किसी प्रकार हमारी तरफ 
ध्यान ईं, परन्तु उनके घ्यात में भी नहीं ग्राया कि हमारे पास और भी कोई 
है तो नहीं । उन्होने आकर राजाजी से कहा महाराज वह तो नपुसक हैं, महा- 
राज चकराये कि यदि वह नपुसक होते तो वार वार स्त्री की इच्छा क्यों 
भक करते । महाराज नेसम्पुर्ण वृत्तान्त गुरुजी से कहा । गुरुजी ने.उत्तर दिया 


“उनको नपुसक वना दिया है यद्यपि इतनी इच्छा होने पर उन्होंने. ध्यान नहीं 
दिया । अव तू भ्रपने प्ररत का उत्तर सुन “जिस मृत्यु के भय ने उनको . 
नउ सक वना दिया, जो रात दिन काम की चेष्टा करते थे यद्यपि उनको 
सम्पूर्ण रात्रि को जीने की ग्राशा थी परन्तु मुझे तो पल के जीने की ग्राक्षा 
नहीं है फिर भला हमें वह कामदेव किस प्रकार सता सकता है! 
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है । यह एक ऐसी वात है कि जिसकी बुद्धि में बैठ जाती है उसकी दशा ही 
पलटा खा जाती है । मृत्यु प्रत्येक मनुष्य के शिर पर सवार है, जो लाखों 
तोमें अपने शत्रू य्रो के वास्ते रखते हैं वह भी मनुष्य के पंजे से बच नहीं 
सकते, जिनके पाम बहुत सी बंदूक, तोप श्रौर डायनामेंट के गोले स्थित हैं 
वह मृत्यु की वरावरी नहीं कर सकते, जिन्होंने बड़ी-बड़ी ढालें, तलवारें, किचं 
तीर भौर कमान शत्रझों से बचने के वास्ते सहायक वना रखे हैं मौत के 
सामने सव निप्कार्य हैं । मृत्यु के भय से कोई मनुष्य तव तक नहीं वच 
सकता है कि तव तक वह अवद्या मौर विद्या के स्वरूप को ठीक-ठोक नहीं 
समझ ले, अत: अविद्या.का प्रथम अवयव श्रनित्य को नित्य मानना है उसके 
नाश का कारण मृत्यु का भय हूँ । 


अविद्या का द्वितीय भ्रंग 


अविद्या का प्रथम झ ग तो ज्ञात हो गया--कि श्रनित्य को नित्य मानना 
ही अविद्या है, अब उसका दूसरा भ्रवयव (हिस्सा) जतलाते हैँ कि--भ्रशुद्ध 
दरीर को शुद्ध मानना--प्रत्येक मनुष्य जो मोह (मोहब्बत) में फंसना केवल 
एक सौन्दर्य्य को देख कर कया कोई शरीर शुद्ध कहला सकता है कदापि नहीं ! 
बयोंकि शरीर के प्रत्येक वयव से सिवाय मलो के ग्रौर कुछ नहीं निकलता । 
चभ, सअसे प्रकाश वाली ग्रोर शुद्ध है उसमें भी जरासी मिट्टी पड़ जाने 
से जीवात्मा बहुत दुःख मानता हैं और जव देखोगे उसमें मल ही (ढीड) 
निकलता हुआ देखोगे । यदि उसको तोड़ दो तो माँस और रक्‍त ही निकलता 


है । मनुष्यों के शरीर का कौनसा ग्रवयव है जिसके श्राम्यन्तर से निकली हुई 
बस्तु को मनुष्य शुद्ध मानता हो । रक्‍त को प्रत्यक मनुष्य अशुद्ध मानता ह, 
शरीर में सव ही 


मांस भी शुद्ध है ही, मेद और अस्थि भी शुद्ध नहीं, निदान 
शुद्ध वस्तु अर्थात घृणित पदार्थ भरे हुए हैं कोई भी स्वच्छ मदार नहीं । 
मनुष्य नित्य जल से धोकर ऊपर की त्वचा को स्वच्छ कर लेता है परन्तु 
भ को कोई भी नहीं धोता है ऐसी, दशा में शरीर 


आझ्पन्तर से मल मूत्रादिके 
के स्वच्छ होने की प्रतिज्ञा करना कसी मूखंता है ! कया शूद्र का शरीर झशुद्ध 
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२६ 
और ब्राह्मण का शुद्ध, नहीं-नहीं महाराज शारीरिक दशा में तो ब्राह्मण . सौर 
शूद्र एक हैं सव ही के शरीरों में वही भ्रष्ट पदार्थ भरे हुए हैं ? जिस स्त्री 
को मनुष्य सुन्दर जान कर उसके मोह मे प्राण तक दे देता है यदि विचारपूर्वक 
देखा जावे तो यही ज्ञात होगा कि स्वर्ण के घड़े में पाखाना भरा हुआ है केवल 
बाह्य बनावट ने उसको सुन्दर वना रखा है वरन उसके भ्राभ्यन्तर ऐमी वस्तु 
भरी हुई है कि जिसके स्पर्श से मनुष्य अपने हस्तपाद को बार-वार धोता है । 
चाहे कोई वाह्य दशा में कँसे ही सुन्दर हो-परन्तु मूल में निर्वलता होने से 
बच नहीं. सकता । जब शरीर की ऐसी गति है तो मनुष्य क्यों इससे मोह करता 
है केवल अविद्या के कारण से वरन कोई विद्वान्‌ मनुष्य ऐसी मलीन वस्तु को 
स्पर्श करना भी अच्छा नहीं समझता । अविद्या के गहरे चक्र में गिर कर जीव 
की बुद्धि विनाश को प्राप्त होकर मनुष्य को धर्माधर्म का ज्ञान भी भुला देती 
है यहां तक ही खरावी नहीं हुई किन्तु इस अविद्या के कारण से ऐसे मांस को 
कि जिसकी दुर्गन्ध से मकानों में ठेहरना कठिन ज्ञात होता था मनुष्यों ने उसको 
भी खुराक मान लिया है। कोई नहीं विचारता कि भेड़ का सम्पूणं शरीर 
जिस खुराक से वना है वह भक्ष्य मनुष्यों की दृष्टि से गिरा हुआ हूँ परन्तु 
मनुष्य उसको भी ग्रानन्द से भक्षण करते हैं जब तक वह्‌ अच्छी दशा में हू 
` तब तक तो उसको अच्छा नहीं मानते परन्तु जब उसमें दुर्गन्ध ग्राने लगः जाती 
है तो वह मद्य बन जाती. है, और मनुष्य उसको पीने के वास्ते ग्रथिक मल्य 
पर भी लेते हैं । 5 
निदान मनुष्य अविद्या के कारण प्रत्येक भ्रष्ट से भ्रष्ट वस्तु को भी स्वच्छ 
त कर अपनी आत्मिक दशा का विनाश कर वंठ है जिसको देखकर विद्वान 
स र र र का हस्त रक्त से स्पर्श हो जावे तो वह 
की गोता है परन्तु रक्‍त के भरे हुए मांस को भक्षण 
ए विचारे जीवों की नाड्यों की चाल को बन्द कर देते यो 
कर डालते हैं । णें ईक विव 
र । प्रथम तो मनुष्यों का शरीर ही भ्रष्ट पदार्थों से भरा हुमा है 
हि 3 थे मनुष्य कह वंठेंगे कि हमें तो मनुष्यों के शरीर में से दुर्ग नहीं 
आती. यदि यह स्वच्छ नहीं होता तो दुन अवश्य आती परन्तु ग्रापको स्मरण 
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रहे कि प्रथम तो दुर्गन्ध उन पदार्थों में से आया करती है जो उनको कभी नहीं 
मिले--वरन आभ्यन्तर होने से अधिक समय तक जो गन्ध को ग्रहण करत हैं 
ग्रतः उसको ज्ञान शक्ति नहीं रहती और वह वस्तु अपने अनुसार हो जाती है 
क्योंकि हम देखते हैं कि चर्मकार मनुष्य चमड़ा घोने.बाले खटीक चर्म की गन्ब 
के इतने शत्र, नहीं होते कि जितने हम तुम और मांस के बेचने वाले ( कसाई) 
मांस कीः दुर्गन्ध से नहीं घबराते । कारण यही है कि उनकी इन्द्रियों में उन 
वस्तुप्रों के समीप रहने से ग्रापस में ऐसा सम्बन्ध हो जाता है कि उनमें कोई 
भेद ज्ञात नहीं होता । 


जिम प्रकार इस जाति के मनुष्य दुर्गन्ध से घृणा नहीं करते उनको 
झस्वच्छ पदार्थ भी स्त्रच्छ ज्ञ त होगे हैं । यही दशा उन मनुष्यों को है जो रा'त्र 
दिन शरीर को ही जीव (रूह) समझ कर उपकी रक्षा में लगे रहते-हैं उन हो यड 
विचार नहीं होता कि जिस शरीरसे प्रत्येक समय गन्दगी के पदार्थ निकलते हैं 
बड़ शरीर किस प्रकार शुद्ध कहुला सकता है--जव कि ऐसे ज्ञान के हेतु से स्थित 
हो जाते कि प्रत्येक शरीर गनइगी का थेला है चाहे वह थेचा चपफदार मख- 
मल का हो अथवा सन की बोरी का परन्तु उस थैले के न्दर दुर्गन्थित पदार्थ 
हैं तो बह कभी इससे मोह नहीं कर सकता और न कभी सुन्दर वस्तु को देख 
कर उस पर मस्त (दीवाना) हो सकता है क्योंकि वह जानता है कि यह 
सुन्दरता बाहर ही दृष्टिगोचर होती है नःकि य्राभ्यन्तर भी । उसमें कोई वस्तु 
ऐमी नहीं है कि जिससे मोह किया जावे । यह चलती हुई गाड़ो जो प्रत्यक्ष 
में चमकीली ज्ञात होती है प्रत्येक. मनुष्य को ग्ररनी तरफ खें सक्ती है परन्तु 
जिस मनुष्य को इसके कारण का ज्ञान है वह जानता है कि यह पदार्थ सत्र 


_ दिखावटी हैं । 


जो मनुष्य भक्ष्यादिक की दुर्गन्धि को अच्छी तरह से। जानते हैँ बह. कदापि 

ऐसे पशुम्नो के भक्षण का श्रम न करेंगे परन्तु जिन मनुष्यों को अविद्या के 
कारण स भ्रष्ट शरीर को स्वच्छ होने का निश्‍चय हो जाता है वह शारीरिक 
“उन्नति को सामाजिक भौर आत्मिक उन्तति के बराबर समभते हैं, नहीं नहीं 
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किन्तु इनसे अधिक मानते हैं । वह मनुष्य.-गन्दी वस्तुओं को किस प्रकार रुग 
कह सकते हैं, भौर किस प्रकार उनके विचार से रुक सकते हैं ? ससार में यदि 
विचारपूर्वक देखा जावे तो बहुत थोड़े मभुण्य ऐसे मिलेंगे जो ्रविद्या के फदे| 
से पृथक हैं । विद्या के बल ग्रौर पराक्रम ने सम्पूर्ण संसार को चक्र में डाल 
उक्खा है, यद्यपि हजारों उपदेशको के उपदेश होने पर भी जग में पापों | 
का बल अपनी सम्पूर्ण शक्ति से कमं कर रहा है संसार की कोई शत्रित ऐसी । 
नहीं है कि इसका निरोध कर सके । _ | 
| 


गवर्नेमेन्ट (राजसभा) भ्रधमिग्रो को दण्ड देकर धर्थात हिसकों को वघ । 
का, चोरों को कारागार इत्यादि का दंड देकर निदान कि हजारों प्रकार से | 
यत्न करती हुई यह इच्छा प्रकट करती है कि मेरे राज्य में मनुष्य घाधिक | 
और सच्चे रहें और पापों का होना नितान्त छूट जावे परन्तु जहां तक पता | 
मिलता है यही पाया जाता है कि पापों का होना इस प्रकार बढ़ रहा है 'क जिस । 
प्रकार वर्षा ऋतु में नदी की वृद्धि होनी है--जहां पहिले एर स्थान पर व्यव- | 
हार होते समय छल, कपट और मुकदमे बाजी का भय नहीं था वहां पर श्राज | 
हजारों प्रकार के प्रबन्ध होने पर नहीं किन्तु रजिस्टरी और तमस्सुक | 
के होने से यह झगड़ा समाप्त नहीं हुआ, भाई का भ्राता वात्र, हो गया, रात्रि | 
दिन य समा म झूठ गवाह ओर टका पंथी वकीलों की चाँदी दृष्टिगोचर | 
होती है, प्रत्येक मनुष्य के मन में स्ता ते पना घर बना लिया है और | 
अहंकार भी के बढ़ रहा है कि भ्रपने आपको न ज्ञात कि क्या (अफलातून) 

य है ई अविद्या के कारण वह नहीं जानता कि उसकी सत्ता | 

स श्‌ उ हि 3). 

ह है ये शरीर के लि वह इतना झगड़ा कर रहा है वह एक मिनट में 
थ को प्राप्त होने वाला है। प्राज कल की शिक्षा अविद्या को ने के 
के | वद्या को दूर करने 

ग्र और भी अबिक वृद्धि को प्राप्त करा देती है। वालक पाठशाला 

(स्कूल) में पीछे जाता है उसको 
स्कूल) में प उसको तनकी रक्षा का स्मरण प्रथम, होता है छोटी 

सा भ्रवस्था'में विना छाता ग्रौर ऐन . के कायं नहीं चल सकता, कोट, बूट; 
र चुरट तो दै तो सती 

चुरट तो ऐसे श्रावश्यकीय हैं कि उनको एक दिन न मिले तो सभ्यता को 
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पृच्छ हूर हो जाती है । इस समय भारतवर्ष में ग्रविद्या के द्वितीयावयव ने तो 
इतना बल प्राप्त कर लिया है कि मनुष्य मूल से हजारों योजन दूर जा पड़े 
हैं । क्या भारतवासियों ने शुद्धाशुद्ध का विचार नहीं किया, क्या इस नियम 
का ज्ञान ही ऐसा नहीं किन्तु भारतवासियों को प्रत्येक में शुद्धाशुद्धा का विचार 
लगा हुग्रा है परन्तु शोक इस बात का है कि इस उत्तम नियम का ग्रथ उल्टा 
समक लिया है । भोजन करते समय शुद्धाशुद्ध का बहुत कुछ विचार है परन्तु 
वह सब वेढंगा है कि अविद्या के दूर करने के अतिरिक्त उसको बढ़ाने का 
कारण हो गया है। भारत. में कान्यक्रुबज ब्राह्मण शुद्धि का बहुत अहंकार 
करते हैं उनकी भोअनादि में तो यह दशा है कि वह ब्राह्मण बे. हाथ की रोटी 
तक नीं खाते हैं, यही नहीं किन्तु ग्रापस में भी भाई भाई के हाथ की नहीं 
भक्षण करते परन्तु क्ष्या उन्होंने भ्रष्ट पदार्थों का त्याग किया ? नहीं नहीं 
किन्तु उनमें तो माँस के भक्षण करने वाले प्रत्यक्ष दृष्टियोचर होते हू । 
कश्मीरी ब्राह्मण जो एक दूसरे के हाथ की ' बनी हुई रोटी नहीं खाते, नहीं 
नहीं किन्तु पकवान भी नहीं खाते त्रह भी तो मांस को चट कर जाते हैं, किंन्तु 
इन दोनों प्रकार के पण्डितों में हजारों मनुष्य इन पदार्थों का भक्षण करना 
धमं समभते ह्‌ँ भ्रोर अपने इष्ट देवताप्रों को श्रज (तकरे) का वलिदान 
देते हैं, नहीं नहीं किन्तु प्रायः मन्दिरों में भेसों के कण्ठ पर शस्त्र रक्खा जाता 
है । काली कलकत्ते वाली का मन्दिर जिस मनुष्य ने देखा होगा वह अच्छी 
तरह से जानता है कि कहां तक इन विचारे पशुओं की हानि इस अविद्या के 
कारण से होती है । पटिय्राले मे विश्वपति नाथ महादेव के मांन्दर में हजारों 
जैसे प्रत्येक वर्ष मारे जाते हैं, विचारी वकरी गौर भेड़ों को क्या संख्या है ! 
विन्ध्याचल देवी के मन्दिर में भी ऐसा ही हिसा का बाजार गर्म दृष्टिगोचर 
होता है । वहाँ इस ही ग्रविद्या के कारण से धर्म के स्थन में थमे कर रहे हैं, 
नहीं विचारते कि जिस दुर्गा को तुम माता कहते हो क्यों वह जगत में माता 
होने से इन बकरे भँसो की भी तो माता होगी। क्या वह्‌ देवी है अथवा 
डायन है क्योंकि डायद अथवा सपंनी के अतिरिक्त अर कोई माता अपने 
बच्चों का भक्षण करना नहीं चाहती है । सामान्य दृष्टान्त प्रसिद्ध है कि-- 
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डायन भी तीन गृह त्याग देती है न ज्ञात कि क्‍यों मनष्य देव्यादि पर | 
कलंक लगाते हैं । ग्रजी महाराज ! केवल अपनी अविद्या को सिद्ध करने के | 
लिए ? गभी आप ज्वालामुखी के मन्दिर में चले जावें वहाँ भी जीवों की | 
हिसा ही होती पावेगी । यही दशा कांगड़ में दप्टिगोचर होती है! भला ऐसी | 
उत्तम जगह में जहां पूर्व बड़े-बड़े विदान्‌ रहते थे रौर इस समय भी जो जाते 
हैं वह.घर्म का संकल्प करके पुनः क्यों ऐसे खराव कार्य होते हैं केवल अविद्य 
के कारण से वरन्‌ कोई विद्वान्‌ मनुष्य ऐसी वार्ता को मान नहीं सकता. है । 


यद्यपि इन दुराचारों में स्वार्थ का भी पूर्ण भाग है परन्तु स्वार्थ तो| 
पुजारी और तीर्थे के ब्राह्मणों का ही कहला सकता है । विचारे यात्री बो 
दूर-दूर से बहुत सा रुपया व्यय करके, वहुत सी आपत्ति उठा कर घर के 
कार्य और धन्धों को छोड कर वहां तक जाते हैं वह तो अपने ज्ञान में धर्म, 
करने जाते हैं यदि उनको ज्ञान होता कि जीवों की हिसा जिऽको हम अविद्या! 
से घमं समझ वेठे हैं महापाप है तो वे कदापि जीव हिसा न करते । न तो| 
उन्होंने धमं शास्त्र की शिक्षा पाई ग्रौर न सुविद्रा † का सत्सङ्ग किया है यदि! 
ग्रह गप है तो उन साधुओं के पास जो यात्री वाममार्गो होते हैं भ्रथवा अहं! 
ब्रह्मास्मि होते हैं इन दोनों प्रकार के साधुओं के पास तो धर्म की शि 

' मिल ही नहीं सकती क्योंकि वाममार्गी तो ग्रधमे को भी धर्म मानता है और! 
नवीन वेदान्ती के विचार में जीव ही ब्रह्म है जिनके लिए किसी धमं की 
आवश्यकता ही नहीं है । | 


* की आवश्यकता ज्ञात होती । अस्वच्छ पदार्थ को स्वच्छ जानने वाले न 
गियों ने आर्यावत्त' को बहुत ' कुछ हानि पहुंचाई क्योंकि मनुष्यों को. घम र 
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पंथ से हटाकर अधर्म के मार्ग में लगा दिया झौर ग्रात्मिकोत्नति के अरितक्ति 
शारीरिकोन्तति की पुकार मचा दी झौर कहने लगे :-- हे 

यावज्जीवेत्‌ सुखं जीवेन्नास्ति मृत्योरगोचर: । 

भस्मीभूतस्य देहस्य पुनराग मन कुतः ॥ 

चार्वाक मत दर्शने । 

ग्र्थे--जब तक जीयो सुख से जीयो बयोंकि प्रत्येक मनुष्य को मृत्यु के 
पंजे में आना है भौर भविष्यत्‌ के लिए धर्माधर्मे कोई वस्तु नहीं है क्योंकि जो 
शरीर भस्म हो गया वह भ्रागे को दूसरी बार कर्मो का फल भोगने के 
वास्ते किस प्रकार ग्रा सकता है ! इस प्रकार अशुद्ध शरीर को शुद्ध मानने 
वाले ने ठीक बार्ता को न जान कर संसार में ऐसी अविद्या फॅलादी है गर 
मनुष्यों में धर्मे के नाश हो जाने से लिप्सा (हिरिस) इतनी बढ़ गई हैं कि 
जिसके कारण से मनुष्य अपनी इच्छा पुर्ण करने के वास्ते अधमं पर तत्पर 
हो गए । विजयसिह ने विश्वासघात करके पृथ्वीराज को मरवाय़ा। रागा 
सुखदेव ने राना सांगा का सम्पूर्ण कार्यं विगाड़ा, जयपुर आर जोघपुर के 
राजपूत महाराजाओं ने कि जिनका सकल राजपूनों में प्रतिष्ठा का डंका 
समझा जाता है, यवनमति राजाओं को लड़की देदी, क्षत्रियपने को बट्टा लगा 
दिया ऐसा क्यों ? मनुष्यों ने सांसारिक प्रतिष्ठा श्रौर शरीरों के भोगों को 
धर्म से प्रधि समझा था, उनके सामने धर्म एक तुच्छ वस्तु थी, निदान 
वाममार्ग ते भारतवर्ष को इतने. कलंक लगाए हैं किं जिनके लित्र ने के 
लिए इस लघु पुस्तक में स्थान कहाँ मिल सकता है ! 
अजी वाममागे क्या है ? वाम शब्द का प्रथं उलटा और मार्ग का रास्ता 

है। भर्यात्‌ मुक्ति का उलटा रास्ता । सर्वदा मिथ्या मार्गे पर वही चलते 


' ककि जिन को रास्ते का ज्ञान न हो और ज्ञान का ठीक-ठीक म 


होना यही अविद्या है । प्रतः आर्यावत्तां में वाममागे का कारण यह विद्या का 
दूसरा भ्रवयव है श्रर्थात्‌ शुद्ध वस्तु को अशुद्ध जानना । जब तक मनुष्य जाति 
इस भ्रष्ट शरीरं को स्वच्छ समझती रहेगी तब तक यह अझविद्या दूर नहीं हो 
सकती भौर न उसके हृदय में ग्रात्मा की उस्तति का विचारु आ सकता है.। 
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क्योंकि पश्चिम की तरफ चलने वाला पूवं के पदार्थो को देख नहीं सकता 
जब तक कि वह परिचम की तरफ से पूर्व की तरफ न देखे । 


. इस ही प्रकार शारीरिक और आत्मिक उन्नति के दो विरुद्ध मार्ग हैँ। 
जा मनुष्य शारीरिक उन्नति में लगे हुए हैं वह प्रात्मिक उन्नति से दूर भाग 
रहे हैं भ्रोर जो ग्रात्मिक उन्नति की चेष्टा करते हैं वह शरीर की कुछ पर- 
.वाह नहीं करते गौर जो मनुष्य दोनों उन्नति चाहते हैं. वह दोनों मागं से 
गिरजाते हैं, जिस भकार एक मनुष्य देहुन्ी में है वह कलकत्ते भी जाना चाहता 
.है जो कि पूर्व में है पंजाब भी, तो नित्य एक मील पूर्व को जाता है और 
, क हिम को और कुछ कालान्तर क्े पश्चात्‌ अपने को देहली में ही देखता 
है न तो बह कलकत्ते जा सकता है भौर न पंजाब में । परन्तु हमारे पाठकगण 
कह उठेंगे कि यदि यही दशा है तो रयंसमाज के छठ नियम में यह क्यों 
लिखा है कि शारीरिक, सामाजिक और मिक उन्नति करना । क्योंकि तुम 
शारीरिक उन्नति के विरुद्ध कह रहे हो, परन्तु स्मरण रहे कि इस प्रकार की 
तकं करने वालों ने स्वामी जी के नियम को समका नहीं क्योंकि नियम यह 
है कि संसार का उपकार करना ग्रायंसमाज का मुख्य उद्देश्य हैं झब उसकी 
व्याख्या करते ह कि ससार का कया उपकार किया जावे सो उसके उत्तर में 
| कहते है कि जा मनुष्य अनाथ ग्रौर वृद्ध हो अपनी शारीरिक दशा में निबंल 
होने से रक्षा में परतन्त्र है उनको भोग्य पदार्थादिक की सहायता देकर शारी- 
Md न और जो मनुष्य अविद्या के कारण से अपनी श्रात्मा को 
र जानते हैं भौर उसके अन्दर इस प्रकार की गक्तति (होसला) नहीं हैं 
ै र प व क तो उनको धर्मोपदेश देकर श्रविद्या के जाल से 
उन्नति है। भौर जो मनष्य 
आपस में झगड़ रहे हैं उन 
से हटा कर परमात्मा की सच्ची भ 
क्योंकि जब संब मनुष्य 


~ 
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का दर्शन कराने से दृढ़ बनाना यह ग्रात्मिक 
मतमतान्तरों के झगड़ों से भाई होने पर भी | 
उनको वेदिक धर्म की पवित्र शिक्षा से इन वाद-विवादों | 
क्ति में लगाना यह सामाजिक उन्नति है। | 
परमात्मा के सच्चे सेबक और वैदिक धम के. अनुसार | 


i 
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काम करने वाले हो जात्रें तो जगत में कोई भी खरात्री नहीं ; रहती और 
मनुष्य जाति के जो भ्रविद्या के कारण से दुकडे होकर प्रत्येक मनुष्य अपने 
श्राप को निर्बल समक बैठा है यहां तक कि बहुत मनुष्य केवल रोटी का 
उत्पन्न कर लेना ही बहुत कुछ समक रहे हें वह नहीं जानते कि हम मनुष्य 
जाति से पशु बन रहे हैं, क्योंकि भविष्यत्‌ का प्रबन्ध करना मनुष्य, का घर्म 
है और वतमान में श्रपने पास हो उस पर ही सन्तोप करना. पशुग्रों का थम 
है क्योकि मनुष्य सबंदा झ्राग बढ़ने की इच्छा रखता है । हमारे. विचार में तो 
जब तक श्रविद्या का द्वितीय म्रवयव संसार में स्थित रहेगा तव तक कोई 

नुप्य वह उन्नति.किं जिसकी पूर्वे के ऋषि आर विद्वान भी प्रशंसा करते थे 
नहीं कर सकता झौर जो मनुष्य इस विद्या से पृथक्‌ होजाते हैं वह अपने 
कामों को बड़ प्रवल वेग से कर सकते हैं ग्रौर उन में से एक एक मनुष्य लाखों 
मनुष्यों को सुधार सकते हैं श्राग्रो ब्रार्यगण ! हम सत्र मिलकर परमात्मा 
से प्राथना करे कि हमारे सुहूदयं से रविद्या के इस अंग को दूढ़ने में सहा- 
यता दें, रामो ! प्रयत्न करें कि, हमारी आत्मा का दुर्बल बनाने वाली 
अविद्या हम'से दूर चली जावे ओर हम जिस ग्रानन्द को प्राप्त करना 
चाहत हे उसका प्राप्त कर लेवें। 


~ 


रविद्या का तोसरा श्र ग 
श्राप लोग भ्रविद्या के प्रथम ग्रोर द्वितीय अंग को तो जान गये, अत 
नृतीय भ्र ग कां वर्णन किया जाता है । भ्रविद्या का तीसरा अग दुःख में सुख 
मानना है | कदाचित्‌ झाप लोग यह जानते होंगे कि दुःख क्या वस्नु है ? “जहाँ 
तक बुद्धिमानों ने विचार किया है उसमे सिद्ध हो गया है करि दुःख स्वतन्त्रता 
के न होने का नाम है । जैसे एक मनुष्म़ को स्वतन्त्रता है जब चाहे चला जाव, 


` तो वह घर में रहने ते दुःख नहीं मानता ' परन्तु यदि उसे जाने से रोक दिया 


' जावे तो वहो घर उसे दुःख का कारण हो जायगा । ग्राप देखते. हैं. कि- जिस 


कारागार में बन्दी दुःख पाता है.उसो कारागार में कारागार निरीक्षक.सुख से 
रहता: है । क्या कारण कि वन्दी को दुःख प्राप्त होता है ? यही कि वह चलने- 
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फिरने मैं स्वतन्त्र नहीं, परन्तु निरीक्षक स्वतन्त्र है श्रौर उसे कोई दुःखं नहीं | 
होता । यदि कि'पी मनुष्य को भूख लगे झौर भोजन पास हो तो उसे कोई । 
कष्ट नहीं होता परन्तु जिसके पास भोजन न हो उसे अत्यन्त कष्ट होता है । | 
इससे पता चलता है कि ग्रोवश्यंकता का होता और उसके पूणं करने में समय | 
न होना ही अत्यन्त क्लैज का कारण है | आज जब कि मनुष्य के लिए आव- | 
श्यकताओं को बढ़ाने में सुख समते हैं बह वास्तव में विद्या के इस तीसरे | 
भ्रंग में फंसे हुए हैं। अर्थात दुःख में सुख की भावना रखते हैं। प्रायः देखा | 
जाता है कि यदि एक कृषक को वन में नींद ग्राबे तो वड वहीं खेत में सो! 
जाता है और उसे कुछ भी कष्ट नहीं होता । इसके विपरीत यदि वही थोडे | 
दिन नगर में रखा जावे झौर श्रानन्द से गही तकियों पर सोने की देव॑| 
(आदत) लगाई जावै तो उसे थोड़े से भी कष्ट के स्थान पर नींद नहीं राती ।| 
संसार में वस्तुओं का प्राप्त करना दूसरों को दुःख दिये विना ग्रसम्भव है | 
परन्तु ग्ावस्यकताभ्ों का न बढ़ाना बहुत ही सुगम है क्योंकि इसमें किसी को! 
दुःख पहुंचाने की भी आवश्यकता नहीं । दूसरे समाप्ति करने की दशा म 
मानुषी शक्तियों का सामना होता है ग्रब यदि दोनों मनुष्य बुद्धि में समार, 
हैं तो कोई भी दूसरे से प्राप्त नहीं कर सकता । फिर बल से सामना आरम्भ 
होता है । यदि इसमें भी समान हैं तो फिर हथियारों से, श्राशय यह 
इच्छावान्‌ मनुष्य संसार को लाभ पहुंचाने के. स्थान पर दूसरों को हानि पहु 
धाने का प्रयत्न करता है जिसमे क्रि सामना (मुकाबला) होने के कारण राव 
दिन चिन्ता की नदी में डूबे रहना पड़ता है । परन्तु दूसरे विचार का मगुण 
जो अपनी झरावश्यकता को घटी हुई रखता है, कभी बढाने का ध्यान ही नही 
करता उसका किसी से सामना ही नहीं, वह अपने भुजाम्रों के बल से थोड 
सा प्राप्त करके उसी के आनन्द में जीवन-यात्रा चलाता है। यदि. इससे 
प्रयोग में सादृश्य देखना हो तो एक ग्रामीण कृषक तथा नागरिक दुकानदारी 
के जीवन पर विचारपूर्वक दृष्टि डालो तो प्रकट हो जायगा कि कृषक नागरि 
से प्रत्येक अवस्था में सुखी है । उसका स्वास्थ्य एवं शारीरिक अवयव किर 
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प्रकार की चिन्ता न होने के कारण पूर्ण सुदृढ़ हैं, उसके चित्त में किसी प्रकार 
की चिन्ता का स्थान नहीं, वह दिन भर काम करता है और तत्पश्चात घर में 
झ्राकर परमेश्वर का नाम स्मरण करता है भ्रयवा सानन्द सो जाता है । उसे 
न चोर का डर है न हानि का भय । वह कभी ऐसी इच्छा नहीं करता कि 
हे परमेश्‍वर अकल का अन्धा भ्रौर गांठ का पूरा भेजना । क्योंकि उसे किसी 
दूसरे की कमाई से कोई भाग टांचने की झावश्यकता ही नहीं । वह अपनी 
कमाई से जो उसने भुजा बल से की है सतुष्ट है। वह यदि परमेश्‍वर से 
प्राथंना करता है तो यही कि वृष्टि हो जिससे कि सम्पूर्ण दशा में भन्‍्न बहुता- 
यत से हो । मनुष्यों को सुख पहुंचे । उसकी कमाई में से सहस्नों पशु पक्षी लत 
हैं, मागं से जाते हुए बटोई भी एकाध गन्ना उखाड़ ले जाते हैं, परन्तु उसे 
कोई चिन्ता नहीं, क्योंकि उसने पनी आत्रश्यकताप्रों को थोड़ा (परिमित) 
कर रखा है। दूसरी ओर दुकानदारों को लीजिए। उनकी अवस्था नितान्त 
बिगड़ी हुई हैं । वह रात दिन बेईमानी (असत्य) पर कटिबद्ध रहते हैं। दूष 
में पानी भिलावें, घी में चरबी मिलावें, सोने और चांदी में खोट मिलाव, कहां 
तक कहें लाखों प्रकार का फरेव और मक्कारी करते हैं। बहियों में नाम 
लिखते हैं । सहख्रों प्रकार के जाल बनाते हैं, रात के दस बारह बज तक 
निद्रा नहीं भ्राती । जब खटिया पर लेटे तो चिन्ताओं ने आ घरा । कभी ध्यान 
झाया कि अमुक्र मनुष्य को रकम वश्य मारी जायगी, किसी प्रकार निकालने 
का प्रयत्न करना उचित है। कभी ध्यान आया कि श्रमुक मनुष्य का मकान 
(घर) बहुत सुन्दर भ्रौर उचित स्थान पर है, इसको जेसे हो सके ले लेना 
चाहिए, क्योंकि उससे किराये की ग्राय बहुत होगी । 'कभी भय है कि कहीं 
चोर न झा जावे, तनिक आहट हुई भोर लाला जी के हवास गुम हुए नौकरों 
को पुकारते हैं। सार यह कि रात्रि भर-नींद नहीं आती । इतना ही नही वरन्‌ 
नित्य पाचन की पीड़ा, कभी खांसी. का वेग झौर कभी ज्वर का कोप हूं । 
इसी प्रकार इन्द्रियों के सेवकों की अवस्था है। एक ब्रह्मचारी को देखिए कि 
जिसके मन में काम की तनिक भी इच्छा नहीं, (अरुण बदल) शरीर दढ, 
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इन्द्रिया यथोचित काम करने वाली, निरिचिन्त होकर जीवन व्यतीत 
करता है, दूसरी ओर एक कामी पुरुष ले लीजिए कि वह दिन भर अपने श्रृंगार 
में लगा हुग्रा श्रपने को सुन्दर बनाने का प्रयत्न कर रहा है ग्रौर कहीं इत्र तेल 
की प्रावच्यकता है, कहीं पान की इच्छा है, परन्तु इस पर भी मुख (चेहरे) का 
रंगपीला है, शरीर में ग्रालस्य । कहीं उत्तमोत्तम वस्त्र बनवाने का प्रयत्न कररहा | 
है, उपदंश और प्रमेह की औषधि सेवन कर रहा है, प्रमेह के विकार ने इन्द्रियां 
बातिल (शक्ति रहित) कर दी हैं और जो वंद्य मिलता है उससे बाजीकरणौ- 
षघि पूछ रहा है । सार यह कि रात्रि दिवस फंसे हुए हैं। रोगों से समय ही 
नहीं मिलता फिर घमं कर्म का ज्ञान कंसे हो सकता है । प्रत्येक मनुष्य की गांठ 
पर आपकी दृष्टि लग रही हुँ कि किसी प्रकार इससे थोड़ा बहुत छीन ही 
लेवें चाहे बुडि से चाहे युक्ति से, चाहे धोखे द्वारा अथवा फरेव द्वारा । कहने 
का तात्पयं यह हे कि विषय भोग वालों को एक निमिष भी सुख नहीं मिलता । 
परन्तु इस प्रकार के भ्रज्ञान हैं कि नित्य प्रति दुःख के भोगते हुए भी उसी 
दुःख के मार्ग में पुनः चल रहे हैं । यह ऐसी प्रबल अ्रविद्या है कि इसने योग्य- 
योग्य पुरुषों को बुद्धिहीन वना दिया है | यदि घ्यानपूर्वक विचार कया जावे 
तो विदित होगा कि विषयों में सुख तनिक भी नहीं । बहुत से मनुष्य कहेंगे 
कि जव हम उत्तम पदाथ खाते हैं तब हमें सुख अनुभव होता है, परन्तु तुम 
: कहते हो फ विषय भोग में सुख नहीं । ऐसी दशा में हम अपने अनुभव को 
सत्य मानें कि तुम्हारे कथन को ? परन्तु ध्यान देने सं प्रकट होगा कि उनका 
मह भाव सत्य नहा क्याकि जा सुख विषय में होता है उसका कारण मन की 
वृत्तया का एक होना ह, वर्योक जब तक मन चारों ओर से हटकर किसी 
विषय में न लग जावे उस समय तक उस विषय का आनन्द यथाथ रीति पर 
अनुभव नहीं होता । अब देखिए सुख तो वृत्तियो के एकत्र होने म॑ था परन्तु 
मूख जन समभते हैं कि विषय में सुख है । जिस प्रकार किसी इवान क मुख 
में सूखी ग्रस्थि हो प्रोर उसके कारण उसकी जिह्वा में घाव होकर लोहू निक- 9 
लना आरम्भ होता है । अव लहू तो जीभ से निकलता है परन्तु मूखं इवान | 
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समझ रहा है कि लहू हाड़ में से निकलता है। यही दशा मूं मनुष्यों. 
की है कि सुख तो उसके चित्त को वृत्तियों के एकत्र होने से होता है और वह 
जानते हैं कि विषय से सुख हो रहा है क्योंकि जिस समय मन में कोई दूसरा. 
विचार उपस्थित हो उस समय कोई विषय भी सुख नहीं देता | उद्राहरणा थं. 
किसी वेश्यागामी का पुत्र मर जावे, यदि आप उसको इस भ्रवस्था में नाच 
दिखायें तो उने तनिक भी आनन्द नहीं होगा, वरन्‌ वह तुरन्त कह देगा कि 
मेरा चित्त नहीं लगता । अनुभव द्वारा प्रकट हुआ है कि मन की इच्छा पर एक 
बुरी वस्तु भी उत्तम जगती है और जब मन में इच्छा न हो तो उत्तम पदायों 
से भी दुःख होता है । ग्रव झाप देखिए कि विषय के विद्यमान होने पर चित्त 


* की वृत्तियों के एकत्र न होने के कारण सुख नहीं होता ग्रौर चित्त के रुक जाने: 


से विषय के न होने पर भी सुख होता है, जंसा कि नित्यप्रति सुषुप्ति अवस्था 
से प्रकट है कि उस समय किसी विषय के न होने पर भी प्रत्येक मनष्य का 
सुख होता है । इससे स्पष्ट पता लग गया कि सुख मन की वृत्तियों क्‌ एकत्र 
होने की श्रवस्था में होता है तथा दुःख चित्त की वृत्तियो के फंलने मे होता ह । 
अव जिन वस्तुओं से चित्त स्थिर न रहे उनको सुख समझना सचमुच अवद्या 
का तीसरा ग्र ग अर्थात्‌ दुःख को सुख मादना है । अव इस बात को प्रत्यक 
मनुष्य जानता है कि आवस्यकताझ्ों के बढ़ जाने तथा तदनुसार सामात्त 
(पदार्थ) न मिलने से ही इन्तजार (अस्थिरता) उत्पन्न होता है। ऐसी 
अवस्था में जो शिक्षा की आवश्यकताओं को बढ़ाये, मूख लोग तो उसे सुख 
का कारण ही समभते हैं परन्तु है वह वास्तव में दुःख का कारण, क्योंकि 
उससे झ्रावश्यकताएँ बढ़ कर देश के मनुष्यों के चित्त में ग्रस्थिरता अधिक 
बढ़ जायगी फिर वह किसी कार्य के योग्य न रहेंगे । प्रियवर मित्रो ! आज 
कल जिन देशों को आप सम्य कह रहे हैं वास्तव में वह देश अविद्या के गाइ 
खोह में पड़े हुए हैं। भारत के मूर्ख मनुष्य यूरोप को प्रकृति-उपासता को 
सम्यता के नाम से पुकारते हैं । ग्रापमे से अधिक मनुष्य मेरे विचार से सहमत 
होंगे क्योंकि यूरोप की सम्यता को आप आदर को दृष्टि स देख रहे हैं, परल्यु 
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बातें ऐसी नहीं हैं। प्रियव्वर मित्रगण ! ध्यान देकर विचारो कि शस्त्र कौन 
से रोग की श्रौषघि है, क्योंकि मनुष्य जो कुछ करता है अपगे रोगों की प्रौषधि 
करता है । जमे क्षुधा का रोग है उसकी औषधि भोजन तथा तृषा रोग की 
झौषधि जल है । इसी प्रकार मनुष्य जो कुछ प्रयोग करता है अपने किसी न 
किसी रोग की और्षाध ही है, परन्तु विचार करने से पता चलगा कि शस्त्रों की 
आवद्यकता मनुष्य के किसी रोग'के निमित्त तो दिखाई नहीं पड़ती । हाँ 
केवल शत्रू, से बचने के लिये शस्तो की आवश्यकता होती है और जिस समय 
रोग उत्पन्न होता है तव ही मनुष्य भ्रौषधि को दूढता है अतः यह ज्ञात हुभ्रा 
कि आज कल यूरोग की जो अवस्था है सो बहुत ही भयानक है, क्योंकि प्रत्येक 
देश में जितना द्रव्य मिल सकता है सब जंगी सामान(युद्ध सम्बन्धी ) की वस्तुओं 
के बनाने पर व्यय हो रहा है जिससे स्पष्टतया विदित होता है कि वर्तमान 
समय में यूरोप के सम्पूर्ण देश शत्रुओं के भय से पीड़ित हैं श्रौर उनको प्रत्येक 
समय अपनी चिकित्सा करने र्थात्‌ रात दिन तोप, बन्दूक, डायनामेट के 
गोलों के बताने पर भी अपने स्वास्थ्य पर भरोसा नहीं अर्थात्‌ ्रपनी अवस्था 
पर भरोसा नहीं, क्योंकि यदि वर्तमान अवस्था संतोषध्रद होती तो लोग 
भ्रौषधि बन्द कर देते । परन्तु ऐसा नहीं, वहाँ तो भयकारी अस्त्र शस्त्रो क 
आविष्कार में प्रटूट प्रयत्न हो रद्दा है । वहाँ ऐसे समूह उत्पन्न हो गये हु जो | 
दिन रातं दूसरों के प्राण लने को चिन्ता में रहते हैं । किसी देश में नेशनलिस्ट 
(जातीयता स्थापक) कहीं भ्रनारकिस्ट (राजविद्रोही ) हैं और कभी रूस के 
जार को मार डालने की चेष्टा प्रकट होती है भौरं श्रास्ट्रिया की महारानी 
मार डाली जाती हैः। क्या यह समूह ऐसी सम्यता के फल नहीं हैं जिसका 
अनुकरण कि हमारे आय भाई करना चाहते हैँ? परमात्मा ने सब पदार्थ 
संसार में एक भ्रावश्यकतानुसार उत्पन्न किए हैं जिनसे कि धिक कर देना 
मनुष्य कौ शक्ति से परे है । यदि मनुष्य धार्मिक होते तो जितने पदार्थ हैं उन्हीं 

, पर सन्तोष करते; परन्तु मनुष्य ने तो उनकी आवद्यकताओं को इतना बढ़ा 
दिया है कि उनकी इच्छानुसार पदार्थ उत्पन्न नहीं हो सकते भोर झावश्यकता ' 
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प्रत्येक मनुष्य की वढी हुई है । अतः अव सब यह प्रयत्न कर रहे है कि हम 
सबसे छीन कर अपनी झावश्यकताशरों को पूणं करें। जब प्रत्येक मनुष्य की यह 
दशा है कि वह दूसरों का द्रव्य छीनने के लिए प्रस्तुत है। अब जो बुद्धि और 
बोके से छीन सकता है वह उससे ग्रपना काम चलाता है और जो वल झौर 
धावित द्वारा हडप कर सकता है वह इस प्रकार श्रपनी भ्रर्थ सिद्धि करता है। 
क्‍या कोई मनुष्य कह सकता है कि वर्तमान अवस्था विसी प्रकार मनुष्यों को 
चेन से बंठने देगी ? कभी नहीं! वह दिन दूर नहीं जबकि मनुष्य के पापों का 
पात्र भर जावे और स्वार्थी मनुष्य अपनी भ्ज्ञानता का फल भोगें । जिस यूरोप 
में शान्ति की ऐसी भयानक दशा हो कि किसी महाराजा को भी यह विश्वास 
न हो कि न जाने किस समय युद्ध आरम्भ हो जावे श्रौर सम्पूर्ण उन्नति नाश 
को प्राप्त हो जावे ! भारतीय लोगों को उसी यूरोप का ग्रनुकरण करना वता 
रहा है कि यहाँ भी वही दशा होने वाली है । यह विचार कि भारतवर्ष भी 
यूराप की भांति सभ्य हो जाय दूर से उत्तम लगता है परन्तु इसका वास्तविक 
र्थ सोचते ही भय लगता है क्योंकि इस सभ्यता ,का भ्रथं यह है कि शान्ति 
असम्भव हो जाय और प्रति क्षण डर लगा रहे। भारत की प्राचीन रीतियों 
पर जिन मनुष्यों ने ध्यानपूवंकः विचार किया है वह जानते हैं कि भारत की 
यह दशा जिसे नवीन सभ्यता के बाबू असम्य दशा बताते हैं, यूरोप की 
सम्यता की भ्रवस्था से लाख दर्जे उत्तम है, क्‍योंकि गुरुकुल की शिक्षा के समय 
विद्यार्थी की ग्रावद्यकताएं इतनी सीमावद्ध कर दी जाती थीं झौर वह तदवु- 
सार कार्य करने से इस योग्य हो जाता था कि संसार में कोई दु:ख उसके चित्त 
पर अधिकार नहीं जमा सकता था। यदि महाराजा रामचन्द्र ग्राज कल के 
नवाब और राजाओं को भांति यही शिक्षा पाते तो उनमें कभी यह शक्ति न 
होती कि पिता की आज्ञा पालन कर राज पाट छोड़ कर वन को चल देते 
आर लका.तक सेतु बांध कर रावण पर जय प्राप्त कर सकते | यह उसी 
{शिक्षा प्रणाली का फल था कि महाराजा रामचन्द्र का झात्मा'इतना निडर था 
कि कोई भयकारी बस्तु भी उनको इरादे से गिरा न सकती थी। उसी शिक्षा 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


४२ 


का फल था कि बुधिष्ठिरादि पांचों भाई बारह वर्ष तक वन में रहे, परःतु 
उन्हें कोई कण्ट न मालूम हुम्रा । यदि ज कल के किसी राजां, नवाब तो 


कया रईस के पुत्र को भी इस अवस्था में रहना पड़े तो उसकी ज्ञानशक्ति 
नष्ट हो जावे । 


श्रविद्या का तीसरा अङ्ग बड़े वेग से भारत में श्राजकल काम कर रहा 
है । मनुष्य नौकरी श्रर्थात्‌ दासत्व को सुख समभते हैं । विषयों की अधिकता 
को सम्यता समझने हैं । मनुष्य विषयों से मुक्त होकर सुख प्राप्त करे इसके 
स्थान पर शिक्षा दी जाती है कि मनुष्य विषय भोग :के साधन प्राप्त करे । 
ससार का भयानक गाकर्षण तो प्रकट हो गया है । यह प्रत्येक निवलात्मा के 
चित्त को अपनी ओर खींच कर उसे मनुष्य के कतंब्यों से गिरा कर पशु बना 
रहा है, परन्तु तिसके ऊपर इस प्रकार की बुद्धि विरुद्ध शिक्षा का प्रचार और 
देश वासियों का यू गेप के अनुकरण के लिए कटिबद्ध हो आना स्पष्ट बता 
रहा है कि भारतवर्ष में विदया के तीसरे श्रज्ध ने प्रत्येक मनुष्य के मस्तिष्क 
पर अपना पूर्ण प्रभाव डाल दिया है । ग्रव इमका भ्रविद्या से निकल कर सुख 
की झोर जाना ग्रति कठिन है । यावत्‌ आत्मिक बलघारी मनुष्य उत्पन्न न हों 
तावतू भारतवर्ष का उद्धार इस अविद्या से होना ग्रसंभव है और भ्रात्मिक बल 
जिस शिक्षा से उत्पन्न होता है वह शिक्षा हमारे देश में अ।ज कल तनिक भी 
नहीं है क्योंकि मनुष्य कमं के पूवं फल की इच्छा करते हैं ्रौर यह असम्भव 
बात है कि वृक्ष पीछे बोये जायं और फल पहिले ही लग जावें । ग्राज कल 
मनुष्यों के भाव ऐसे त्रिवल हो गए हैं कि रोटी कमाने ही को परम भाग्य का 
फल समझते हैं । जिसके पास साधारण विषयों के साधन हों उसके प्रमाद की 
तो सीमा ही नहीं, क्योंकि उससे बढ़ कर संसार में कोई जन्मा ही नहीं । 
भारत के दुर्भाग्य से मनुष्यों की बुद्धि ऐसी बिगड़ गई कि धामिक संस्थाओं के 
सम्य भी घन ही को सुख ओर काम चलाने का कारण समझ रहे हैं जव यह 
दशा है तो ग्रात्मिक बल कहां से हो सकता है और जव आत्मिक बल नहीं 
तो इस प्रविद्या को दूर करना अत्यन्त कठिन है । जो मनुष्य :इन्द्रिय, मन रौर 
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अहंकार को जीत कर अपने अथिकार में ला सकते हैं, वही इस अविद्या को 
नाश कर सच्चे सुख को प्राप्त कर सकते हैं अन्यथा सच्चे सुख का.मिलता 
बहुत दुर्लभ नहीं है वरन्‌ अ्रसम्भव है । सुतदामू प्रत्येक झ्य पुरुष का धर्म है 
कि वह ससार के विषयों की वासना को छोड़ कर ब्रह्मानन्द की इच्छा में लगे 
अन्यया मृत्यु ग्रा जायगी और संसार के सम्पूर्ण सम्बन्ध छोड़ कर ग्रधमं 
का फल भोगने के निमित्त पशु योनि में जाना पड़ेगा, क्योंकि भ्रविद्या का फल 
उन्हीं योनियों में भोगता पड़ता है । 


देह ब्रह्माण्ड का नक्शा है. 


यदि संसार में ध्यानपूर्वक विचार करें तो सम्पुणं वस्तु तीन के अरन्त- 
गंत दिखाई पड़ती हैं । प्रथम वह जिसे सुख दुःख प्रतीत होता है, दूसरी जो 
सुख का कारण है और तीसरी जा दुःख का कारण है। प्रव सुख झौर दुःख 
दो विरोधी गुण हैं, जो कि एक ही गुणी में नहीं हो सकते, इसलिए यदि सुख 
र दुःख अनुभव करने वाले जीवात्मा का गुण सुख माना जावे तो सुख 
का नाश किसी दशा में नहीं हो सकता जिस समय तक कि जीवात्मा का 
नाश न हो । यहां प्रतिपक्षी प्रश्‍त करता है कि जिस प्रकार जल का गुण 
शीतलता है परन्तु रिन के सम्पर्क से जल उष्णता को प्राप्त हो जाता है, 
इसी प्रकार जीवात्मा «वयं सुख स्वरूप है परस्तु माया के सम्पर्क से दुःखी 
हो जाता है । जिस प्रकार भ्रग्नि की उष्णता जल की शीतलता को ढांप 
लेती है इसी प्रकार माया की परतंत्रता जो दुःख स्वरूप है जीवात्मा के 
ग्रानन्द को ढांप लेती है जितसे जीव अपने को दु:खी प्रतीत करता है । परन्तु 
प्रतिपक्षी का यह दृष्टांत समूल मिथ्या है, क्योंकि आवरण दो द्रव्यो के बीच 
में होता है, गुण और गुणी के वीच में नहीं होता उदाहरणार्थ जल एक 
द्रव्य है जिसका गुण शीतलता है भौर त्वचा एक दूसरा द्रव्य है जिसे शीतलता 
तथा उष्णता का ज्ञान होता है ऐसी दशा में अग्ति का झावरण त्वचा और 
जल के बीच में हो सकता है। परन्तु जब सुख द्रव्य नहीं वरन्‌ जीव का गुण 
है तो जीव झौर सुख के बीच में माया का आवरण झाना असम्भब है । 
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दूसरे नैमित्तिक गुण सूक्ष्म पदार्थ का स्थूल पदार्थ में प्राया करता है, अग्नि जल 
से सूक्ष्म है ग्रतः भ्रग्नि की उष्णता जल में प्रतीत होती है । परन्तु माया पट कर 
प्रकृति जीव की अपेक्षा स्थूल है प्रतः न तो वह जीव में प्रा सकती है श्र र्‌ 
न जीव और सुख के बीच में प्रावरण हो सकती है । सुतराम्‌ जीवात्मा सवय 
सुख रहित है और प्रकृति परतंत्र अर्थात्‌ दुःख स्वरूप है और परमात्मा सुख 
स्वरूप है । जव जीव प्रकृति की उपासना करता है, जैसा कि जागृति अवस्था 
में नित्य देखता है तभी अपने को दुःखी पाता है श्रौर्‌, जब परमात्मा की 
उपासना करता है तब सुख का अनुभत्र करता है, जैसा कि समाधि, मुषुप्ति 
भर मुक्ति अवस्था में होता है । प्रकृति के बने हुए दो शरीर हैं जो स्थूल 
झौर सूक्ष्म शरीर के नाम से प्रसिद्ध हैं, तीसरी प्रकृति स्वयं कारण शरीर 
कड़ाती है । इन तीनों शरीरों के भीतर दो पुरुष , अर्थात्‌ जीव झौर ब्रह्म 
रहते हैं । यह सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्म का निवास स्थान है भौर यह शरीर जो जगत्‌ 
का नकझा (चित्र) है जीव के काम करने का स्थान है। जिस प्रकार खी 
इस सम्पूर्ण शरीर को निग्रमपूवंक चलाता है उसी प्रकार ब्रह्म समस्त संसार 
को । जितनी विद्याए जगत्‌ में हैं वह सम्पूर्ण इस शरीर में सूक्ष्म रूप से हैं । 

* इसी कारण योगी समाधि द्वारा इस शरीर के भीतर सव विद्याग्नों को देखता 
हैं । महषि कपिल जी ने इस नक्शे को इस सूत्र मे दिखाया है :-- 


सत्व रजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति: प्रकृतेमंहान्‌, महतोऽहुंका रोऽहंकारात्‌ 
पाङ्चतन्मात्राण्युभयमिग्द्रियं पञ्च तन्मात्रे भ्यः स्थूलभूतानि पुरुष इति पंच 
बिशतिगुणा: । सां० ॥ १।६१॥ 


अर्थ--सत्‌ अर्थात्‌ प्रकाश स्वरूप अर्थात्‌ अग्ति रज जो न प्रकाश करे 
श्रौर न ढांपे श्रर्थात्‌ जल, वायु, ग्राकाश, काल भ्रौर दिशा और तम जो ढांपे 
भर्थात्‌ पृथ्वी इन सब की कारण दशा को प्रकृति अर्थात्‌ कारण शरीर कहते 
हैं । उस दशा का नाम प्रकृति इसलिए है कि कारण भ्रवस्था में उनमें विरोध 
नहीं प्रतीत होता केवल मिश्रित ग्रवस्या में एक दूसरे के नाशक होते हैं, 
जिस प्रकार भ्रव पृथ्वी प्रकाश को ढांपती है; परन्तु ऐसी परमाणु दशा में 
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वहीं होती । उस कारण रूप प्रकृति सें स्थूल महत्तत्त्व अर्थात्‌ मत बनता है । 
बहुत से मनुष्य महत्तत्व का. अर्थ बुद्धि करते हैं परन्तु यह समूल असत्य 
है, क्योंकि महत्तत्व द्रव्य है बुद्धि गुण है। महत्तत्त्व. का अर्थ बुद्धि करने 
से शास्त्रों में विरोध पैदा करने के ग्तिरिकत सास्य की व्यवस्था भी ठीक 
नहीं हो सकती क्योंकि सांख्यकार स्वयं महत्‌ का अर्थे मन करते हँ । देखो 
सांख्य दर्शन अध्याय १ सूत्र ७१९ :-- 


“महादाख्यमाद्यं कार्य्यं तन्मनः ॥ 


अर्थ ~ “महत्‌ नाम प्रकृति का पहिला कार्यं मन है” यद्यपि विज्ञानभिक्ष, 
ग्रादिक ने यहां भी मन का अर्थ बुद्धि ही किया है जो कदापि सत्य नहीं हो 
सकता क्यों क बुद्धि गुण है वह प्रकृति का काये नहीं हो सकती । प्रकृति का 
कारय द्रव्य होगा भौर मन द्रव्य है अतः मन का अर्थे खेतान कर बुद्धि 
करना यथार्थे नहीं । बहुधा मनुष्य कहेंगे कि यद्यपि न्याय और वंशेषिक शास्त्र 
की सम्मति में बुद्धि गुण है तथापि कापल मुनि ने उसे द्रव्य माता हो'तो 
लुम क्या कहोगे ? ऐसा कहने वाले सांख्य शास्त्र से नितान्त अनभिज्ञ हैं क्यों 
कि सांख्य में भी बुद्धि को गुण बताया है । 

अध्यवसायो बुद्धि: । सां० २। १३ ॥ 


ग्रथ :--'प्र्थात निदचयात्मक ज्ञान का नाम वुद्धि है” साय ही बुद्धि 
को द्रव्य मानने से सांख्य शास्त्र ही. सम्पूर्ण व्यवस्था ही विगड़ जाती है, 
इसको पूर्णतया इस दूं क्ट में दिखा नहीं सकते, क्योंकि पचासों सूत्रों में गड वड 
भचेगी, परन्तु थोड़ा आगे वर्णन करेंगे । मन से अहंकार उत्पन्न हुमा शरोर 
श्रहकार से पाँच तन्मात्रा अर्थात्‌ रूप, रस॒ गन्ध, स्पर्शं झौर शब्द इन गुणों 
के गुणी पृथक हो गए श्रौर पाँच ज्ञानेन्द्रियां आर पांच कर्मन्द्रियाँ यह सव 
सत्रह मिलकर अर्थात्‌ मन, अहंकार, पांच तन्मात्रा आर दस इन्द्रियां सूक्ष्म 
शरीर अथवा लिंग शरीर कहाता है। ; 

परन्तु यदि बुद्धि को द्रव्य मानकर लिग शरीर में सम्मिलित किया जावे 
तो लिगं शरीर सत्रह के बदले अठारह: का हो जायंगा परन्तु, १८ वस्तुओं 

£ 
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के बने हुए का नाम (लिंग) शरीर किसी झाचाय ने नहीं माना म्रौर कपिल 
मुनि जी के तो सवेथा विरुद्ध है क्योंकि उन्होंने स्वयं लिखा है :-- 


“तष्तदशेकलिगम्‌” सां ३।९॥ 


ध्रर्य-“सत्रह वस्तुओं के संघात से बने हुए का नाम लिंग शरीर है” 


प्राये लोग कहेंगे कि जव कि सत्यां प्रकाश में भी महत्‌ का अर्थ बुद्धि 
किया है तो तुम्हारी बात को कैसे मान लेवें। परन्तु ऐसे आर्य पुरुष वही 
होंगे जिन्होंने ऋषि दथ नंद की पुस्तकों के सम्बन्ध में खोज नहीं को । स्वामी 
दयानन्द की पुस्तकों में भीमसेन भ्रादिक पण्डितों की कृपा से जितनी अशु- 
द्यां हुई हैं. जिनको ऋषि दयानन्द ने छपी हुई दशा में देखा भी नहीं, पहिला 
सत्याथ प्रकाश जो स्वापी जी के जीवन काल में छपा उसमें बहुत कुछ गइ- 
बड़ हुई जिसकी विज्ञप्ति उन्होंने स्वयं यजुर्वेद भाष्य के प्रथम अक में 
छाप दी थी य्ौर दूसरी वार सत्यार्थ प्रकाश के प्रेस से निकलने के बहुत 
दिन पूवं स्वामी जी का परलोक-गमन हो चुका था, इसलिए उनका ग्रशुद्धि 
प्र वह न वना सके.श्रौर पंडितजनों के शास्त्रों को विचारे हुए न होने के 
कारण सूत्रों का अनुवाद वेसा ही कर दिया जैसा कि प्राचीन टीकाओओं में 
लिखा हुआ था क्योंकि स्वामी जी के विचारों को जानने वाला मनुष्य यह 
कभी नहीं मान सकता कि स्वामी दयानन्द जीव और ब्रह्म को एक मानने 
वाले हों परन्तु इस सूत्र के भ्रनुवाद से एक ही सिद्ध होते है । जैसा कि लिखा 
है कि पचीसवां पुरुष अर्थात जीव श्नौर परमेश्वर है क्योंकि सांख्य ने. २५ 
प शा हैं, उनमें से १ प्रकृति कारण शरीर, १७ का लिंग शरीर, ५ का 
प iE ) का स्थूल शरीर, यह सव मिलकर २३ होते हैं। हां परुष में 
जीव ग् रह्म लेने से पूरे पच्चीस हो जाते हैँ । प बट जोर जोड़ने तत 
-_ २६ हो जाते हैं ग्रन्यया जीव और ब्ररा को एक पदार्थ मानना पड़ता है। 
बहुथा मनृष्य कहेंगे कि पुरुष शब्द 4 एक वचन क्यों आया है ? इसको 
| 'तात्पय यह है क्रि पुरुष शब्द के दो ग्रथ है, एक जीव दूमरा ब्रह्म । अव 
- जीव झौर ब्रह्म एक जाति के नहीं जिनका द्विवचन लिखते, वरन जव पुरुष 


§ 
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का प्र्य जीव क्रिया तब-वह जाति को ध्यान में रखते हुए एक ही हैं ग्रौर 
जव ब्रह्म किया तो वह स्वरूप से एक था भ्रतः दोनों के लिए एक वचन ही 
उचित था । यदि महषि कपिल एक ही पुरुष मानने वाने होते तो वह पुरुष 
को बहुत न मानते, जैसा कि उन्होंने लिखा है :-- 
“जन्मादि व्यवस्यातः पुरुष बहुत्वम्‌ ॥ सां० १।१४९ 

श्रथे कोई पुरुष जन्म ले रहा है, कोई मर रहा है, कोई दुःख भोग रहा 
है, कोई सुख, श्रौर कोई बंधन में फंसा हुमा है और कोई मुकत इसलिए 
पुरुष अर्थात्‌ जीव बहुत है । वहुधा मनुष्य कहते हैं कि जीव और ब्रह्म को 
यदि जाति से एक वचन मान लें तो क्या हानि है? इसका उत्तर यह है कि 
प्रथम तो ब्रह्म में जाति का प्रयोग नहीं हो सकता क्योंकि जाति बहुत 
वस्तुग्रों में रहा करती हैं एक में नहीं, ब्रह्म एक है अब जब्र ब्रह्म और जीव 
भिन्न-भिन्न गुण वाले हैं तो उनको एकर जाति किस प्रकार कह सकते हैं । 
शास्त्रों के टीकाकारों की यह दशा है कि एक चूक जावे तो सब चूकते 
चले नाते हैं, उसकी चूक को सुधारते नहीं इस ग्रशुद्धि के जन्मदाता 
सांख्य तत्त्व कौमुदीकार थे जिसने कि उस श्रृति का पाठ जिससे 
तीन अतादि पदार्थं मिद्ध होते हैं वदल कर ऐसा कर दिया जिमसे पुरुष 
आर प्रकृति दो ही अनादि सिद्ध हों और इसलिए उसको ब्रह्म के स्थान 
पर एक और गढ़ा हुआ पदार्थ बुद्धि घुसेड़ना पड़ा । उसी की कृपा से वहुघा 
मनुष्य महर्षि कपिल को नास्तिक बताते थे । विज्ञानभिक्ष, झादि समस्त टीका- 
कारो ने उसका अनुकरण किया और जहां कोई ऐसा वाक्य मिला जिससे 
इनका अर्थ भ्रशुद्ध दीखे उस पद का ग्रथ भी बदल -दिया । यद्यपि सूत्रकार 
ने स्पष्टतया प्रकृति का प्रथम कायं महत्‌ अर्थात मन बताया था परस्तु 
विज्ञानभिक्ष, ने मन का अर्थ भी बुद्धि कर दिया। क्या सूत्रकार को बुद्धि 
शब्द लिखता नहीं भ्राता था कि वह बुद्धि के स्थान पर मन लिखते । सूत्र- 
कार तो बुद्धि को द्रव्य नहीं मानते, वरन गुण बताते थे परन्तु प्रकृति का 
कार्य होने से बुद्धि द्रव्य होती झतः उन्होंने मन जो कि द्रव्य था स्पष्टतया 
कहा परन्तु किसी ने नास्तिकपन से बुद्धि को द्रव्य बता कर बरह्म को उड़ाय 
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झौर रच्य गूढ विचार न करने वालों ने उन्हीं का अनुकरण किया, यहाँ तक 

, कि स्वामी हरिप्रसाद ने जो वैदिक वृत्ति नाम करके एक टीका लिखी है 
उसमें भी इन परम्परा से चली आने वाली अशुद्धियों का कोई विचार नहीं 
किया । 


हमारी समक में जव तक झागे पीछे के सूत्रों की व्यवस्था ठीफ़ न 
करली जावे तय तक किसी को शास्त्रों की वृत्ति लिखने का अधिकार 
नहीं । 


हमने तो स्वामी जी का ऊपर नाम और उसके साय उपाधि देख 
कर ही.इस वृत्ति की अवस्था को समझ लिया था क्योंकि उन को वह 
उपाधि किसी सभा सोसायटी की ओर से मिली हुई नहीं । वास्तव में इम 
सूत्र म॑ ऋषि ने तीन शरीर जो प्रकृति की दशा है ग्रोर दो पुरुष बता कर 
इस देह को ब्रह्माण्ड का चित्र बताया है । प्रकृति का कारण शरीर मन ग्रहं- 
कार रूप, रस, गंध, स्पर्श शब्द और इनके सांघन नेत्र, नासिका, श्रत्रण 
रसना म्रौर त्वचा पांच ज्ञानेन्द्रिय तया हाथ, पांव, जिह्वा, उपस्थ ग्रोर गुदा 
यह पांच कर्मेर्द्रियं यह सव १७ वस्तु मिलकर “लिंग शरीर' कहा जाता है। 
„ पृथ्वी, जल अग्नि, वायु ओर श्राक्ताश--यह स्थूल शरीर, देह में रहते वाला 
जीव झौर समस्त ब्रह्माण्ड के शरीर में रहने वाला ईश्वर है। यद्यपि इस 
प्रवसर पर र भी विशेष लिखने की आवश्यकता थी परन्तु यह पुस्तक 
छोटी और विचार भ्रधिक होने कारण संक्षेप से ही बर्णन किया गया है । 
हमारे पाठकगण स्वय इस न्यूनता को विचार कर पूरा करलें ग्रथवा हमें यदि 
कभी अवसर मिला तो बड़ी पुस्तक क्रे रूप में उपस्थित करेगे । 
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| पाप और पुण्य । 
। संसार में इस बात को प्रत्येक मनुष्य मानता है कि प्रत्येक मनुष्य को 
दुःख और सुख होता है जिसको हम प्रत्यक्ष देखते हैं, परन्तु उसके कारणों को 
| जानने वाले बहुत ही थोड़े मनुष्य हैं । यद्यपि प्रत्येक मनुष्य सुख की इच्छा 
| ओर दुःख से घृणा करता है तथापि सुख के कारण, यथाथ रूप से न जानने 
से वह सुख को प्राप्त नहीं कर सकता है भर न दुःख से पीछा छुड़ा सकता 
है । यहा कारण है कि पूर्ण प्रयत्न करने पर भी समस्त संसार के मनुष्य दुःख 
। भोग रहे हैँ । जब हम शास्त्रकारों से दुःखं का कारण पूछते हैं तो वह हमे 
दुःख को पाप का फल वताते . हैं, और जब हॅम सुखं के सम्ब प्रदन 
| करत हैं तो वह हमें उसे पुण्य का फल बताते हैं । मानो दुःख #।* सुखं के 
| कारण पाप और पुण्य हैं। ऐसी दशा में हमारा कत्तश्प है कि पाप म्रौर 
। पुण्य के स्वरूप को हम जानें । गौतम सूत्र के भाष्य में महात्मा वात्स्यायन ने 
पाप को यह टीका को है:-- हे 
। “दोष: प्रयुक्त शरीरेण प्रवत्तं मानो हिसास्तेय प्रतिषिद्ध -मंयुतान्याचरतिः 
वाचाउनूत परुषयूचना सम्बद्धानि मनसा परद्रोहं पर ब्रव्यामोगा -नास्ति वयश्चेति 
सेयं पापात्मिका प्रवृत्तिद्ध माय | 
अझ्रथे--“राग द्वेष आदिक दोषों में फंसकर देह से हिसा, चोरी भ्रौर 
| च्यभिचारादि करता है, जिह्वा से मिथ्या भाषण तथा दूसरों की निन्दादिक 
| करता है म्रौर मन से पराई हनि करने का विचार, पराये धन को इच्छा 
तथा नास्तिकता अर्थात्‌ ईश्वरीय आज्ञां को भंग करना इत्यादि करंता है; मह 
| पाप से युक्त प्रवृत्ति प्रधमं के लिये होती है। 


और पुण्य का. यह लक्षण कदा. है :-- 


| . “ग्रथ शुम शरीरेण दानं परित्राणं परिच्रणश्च याचा सत्पहितं प्रिय 
| उबाध्यायञ्चेतिः। मनसा ढयामत्सरभद्धाङ्चेति सेय-धर्माय ॥ 


+ 
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भ्रथ:-- शुभ प्रवृत्ति यह है कि शरीर से दान देना, दूसरे की रक्षा करना, 


श्रद्धा यह घमं के लिये होते. हैं। . . ' | 
यद्यपि महात्मा, वात्स्यायन के इस लेख से पाप .ग्रौर पुण्य: की व्याख्या 
. हो गई परन्तु लक्षण यहाँ से भी नहीं मिला । अत: स्मृतिकारों का यह गाक्य | 
स्पष्ट शब्दों में पाप श्रौर पुण्य के लक्षण का वर्णन: करता है: -- ज्ञ 
| | 


“वेद प्रतिपादितो धम्मं: श्रधम॑स्तद्‌विषय्थो यः” । EF | 


श्रथं:-जिस काम को वेद ने बताया हो अथवा (विद' शब्द से ज्ञान रथ 
लेकर) जो ज्ञानं के ग्रनुकल हो वह घमं है भौर जो वेद के प्रतिकूल वह| 
अघमं है। महात्मा जैमिनि ने भी मीमांसा. दशन में घमं का ऐसा ही लक्षण | 
किया है । तका ३ EE 
“चोदना लक्षणोऽर्थो'घमं' ? || a 
श्रर्थ--जिसं कर्तव्य में अर्थात्‌ जिस कायं के करने में वेद की! 
राज्ञा है वही धर्मे है ग्रौर जो घमं के प्रतिकूल होगा वह अधर्म। 
होगा यह स्पष्ट. है: ही: ')“भ्रव-“वेद ने मनुष्य को मोक्ष के निमित्त! 
परमात्मा. के ' जातने. का “उपदेश किया है ' और उसके लिये जिन 
साधनों की - ्रावदयकता है उसे बताया हैः। सुतराम्‌ जो काम परमात्मा * 
कै जानने.में सहायक है वह धर्म श्रर्थात्‌ पुण्य घौर. जो परमात्मा केःजानने 0 
. में रुकावट डालने: वाले हैं वह; अधम अर्थात पाप.हैं। ब सोचना चाहिये १ 
कि परमात्मा को किस प्रकार हम जान -सकते हैं ? परमात्मा .हम से दुर नही. 
जिस के लिये चलने की प्रावव्यकता हो वरन्‌ , वह हमारे अत्यन्त निकट 
अथत हमारे बाहर ग्रोर भीतर प्रत्येक 'स्थानःपर विद्यमानं है । यदि कहो कि 
हम' उसे जान क्यों नहीं सकते तो. इसका, यह उत्तर है कि जिस. प्रकार 
भञ्ज नेत्रं र बहुत ही निकट होता है परन्तु नेत्र जो सब पदार्थों को देखते. 
हैं उसे नहीं देर सकते. इसी प्रकार जीवात्मा, सम्पूर्ण पदार्थों को जान सकता | 
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| है परन्तु अपने अतिसर्म'प्रत्ती परमात्मा को नहीं. जान सकता और जिस 
| प्रकार उसे भ्रञ्जन के देखने के लिये दपंण की आवंदयकता है,. इसी प्रकार 
परमात्मा के देखने के लिये भी एक दर्पण :की श्रावञ्यकता है जो कि परमात्मा * 
| ने मन के नाम से हमको दिया है। परन्तु .दपंण के .'मलिन होने से स्वरूप 
| का ज्ञान नहीं होता और शुद्ध होने से होता है । इसी प्रकार मत के. मलीन 
$ हीने से परमात्मा का ज्ञान नहीं होता वरन्‌ उस के शुद्ध होने से होता है:। 
| भुनराम्‌ जो दस्तु मन में भ्रशुद्धि उत्पन्न करे, उनकाःसंग करता पाप है और 
जो काम मन को शुद्ध करें उनका करना .पुण्य हे! मन को मलिन. करने 
चाली चमकीली वस्तु्रों की इच्छा है, जिसके - कारण कि .मन शुद्ध नही हो 
| सकता । महात्मा मनु ने मन की शुद्धि का कारण सत्य को माना. है जेसा 
कि उन्होंने लिखा है :--- SR 
अद्भिर्गात्राणि शुध्यन्ति, मनः सत्येन शुष्यतिः। , : ६ : :- ` - 

विद्या तपोम्यां भूतात्मा, बुद्धज्ञानेन शुष्यति 
श्रथे--जल से शरीरं पवित्रं होता है, सत्य बोलने तथां सत्यांचरंण करगे; 
सि मन शुद्ध होतां है । र 
| अब विचारना यह है कि जब सत्यः सेःमंनः शुद्ध होता है तो हम सत्य से ' 
किस प्रकार पृथक्‌ हो गये हैं। क्या हमें यह ज्ञान ही: नहीं कि सत्य ही हमारे... : 
मन को शुद्ध करने - वाला है । अ्रथवा और कोई रुकावट.. है. जो. हमें मत्य/से :. :* 


| 
| 
| 
| 
| 


पृथक्‌ रखती हवै।.यहः तो प्रत्येक मनुष्य 'कहता हुआ. दिखाई देता. है.कि. सांच. . 


को आँच नहीं, और शास्त्रों में भी सत्य के सम्बन्ध में भली प्रकार लिखा हुम्रा:. : 


ग्रौर देखिये फारसी का कवि सादी भी कहता क्रि... - . «7० 
कि ~` “परास्तीः 'मूजिबे रजायः खुदास्त.। याल 
२५ . ` ` . कसनदीदम॒कि गुम शुदज रहेरास्तःो। 


हे अर्थात--संत्य परमात्मा के प्रसन्न होने । का कारंण' है किसी को नहीं 
कि सीधे रास्ते से भूल गया हो, अब प्रकट हुआ कि सत्य के गुणीं से तो 
त्येक मनुष्य विज्ञ है परन्तु कोई: रुकावट ऐसी अवद्य हे जिसके कारण हम 
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सत्थ से दूर जा पड़ हैं। इस रुकावट का वर्णन वेदों में स्पष्ट रीति से किया 
गया है । देखो यजुर्वेद अघ्य।य ४० में-- 


हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌ । 
तत्‌ त्वं पूषन्नपावृणु सत्यधर्म्माय दृष्टये। १ । । 
झर्थ:--चमकीली वस्तुओं की इच्छा के वर्तन स सत्य का मुख ढा 
हुआ है । यदि तुम अपनी उन्नति करना चाहते हो तो उस पदे को उद 
डालो प्रर्थात्‌ चमकीली वस्तुओं की इच्छा छोड़ दो । : 

. चमकीली वस्तुझों की इच्छा जिस का नाम लोभ तथा काम है, जिन सें 
मोह उत्पन्न होता है, सत्य से पृथक्‌ करने वाली हैं। यावत्‌ अहंकार, लोग 
तथा मोह रहेंगे तावत्‌ मनुष्य सत्य को नहीं प्राप्त कर सकता ॥ इनमें से भी 
लोभ सब से प्रबल है । यद्यपि काम के समान मनुष्य का शत्र, कोई नहीं 
तथापि इन्द्रियों के शिथिल'एवं विशेष रोग ग्रसित हो जाने पर काम की इच्छा 
जाती रहती है परन्तु लोभ उस समय भी बढ्ता'ही जाता है । ग्रतः मनुष| 
का सब से प्रबल शत्र, लोभ हैः। इसी कारण महात्मा. मनु ने सब शुद्धि 
में से भ्रथं शुद्धि को ही विशेष उत्तम माना है । जंसा कि लिखा; है: 

सर्वेषामेव शुढ्धीनामयशुद्धिविशिष्यते ॥... ¬ :: "34 

अर्थः--सर्वे प्रकार की शुद्धियो में र्थ शुद्धि भ्रर्थात्‌ लोभ-रहितं होत 
विशेष है । झौर परमात्मा ने वेद में भो इम बात का उपदेश किया है--देखों। 
यजुवद अध्याय ४० का प्रथम मन्त्र जिसमें दूंसरों के धन लेने को वरा 
है--काम, लोभ ध्रौर मोह यह तीनों प्राकृतिक पदार्थों के सम्बन्धं ये उ 
होते हैं प्रौर जिस समय जीव प्राकृतिक पदार्यो से प्रथक्‌ होते हैं उस समय ॥ 
इनमें से कोई भी नहीं 'रहता । इससे विदितः हुआ “कि पाप का तो 
प्राकृतिक पदार्थों का संग है । जिस समय मनुष्य की इन्द्रियाँ, जो प्रकृति कॉ 
कायं होने, से प्रकृति;से बने/हुए पदार्थों. को ही देख सकती हैं जागुंत' भवस्यी 
में कार्य करती हैं उसी समय काम, :लोम झौर मोह उत्पन्न होते है प्रो? 
जिस, समय मुषुपति अवस्था में जीवात्मा. का इनसे, सम्बन्ध ट्ट जाता हैं अर्थ 
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| वह इन्द्रियों से प्राकृतिक पदार्थ का देखना बन्द कर देता है उस समय काभ, 
लोभ भ्रौर मोह लेशमात्र भी उत्पन्न नहीं हो सकते | इससे पता चला कि 
मन में मैल प्राकृतिक पदार्थो के संग से आता है। जिस समय जीव प्राकृतिक 
| पदार्थो की इच्छा को दूर कर दे तब उस समय उसको किसी प्रकार का कष्ट 
| हो ही नहीं सकता । परन्तु जीव चेतन शअ्रर्थात्‌ ज्ञान वाला है । वह कभी भी 
| ज्ञान से शून्य नहीं रह सकता । यदि ' वह, ऐमी दशा में प्राकृतिक पदार्थों का 
| संग न करे तो क्या करे ? इसका उत्तर यह है कि मन, जो प्राकृतिक पदार्थों 
| के प्रतिकूल परमात्मा का संग करता है उमी का संगं करे | प्रश्‍न उठता है 
| कि मनुष्य की इन्द्रियाँ तो अपने स्त्राभाविक काम को नहीं छोड़ सकतीं ? 
| और इन का सम्बन्ध प्राक्रतिक पदार्थो से ही होगा । इसका उत्तर यह है कि 
| यदि आत्मा इन्द्रियों के विषयों को ग्रपने मनमाने वरन्‌ उसको इन्द्रियों का - 
॥ धर्म समक कर इन्द्रियों की प्रावर्यकताम्रों से हटाकर परोपकार में लगाये 
| और प्रत्यक समय यही ध्यान रखे, कि यह परमात्मा की आज्ञा है अथां संसार 
| में जो ब्रह्म. को शक्ति से नाना प्रकार के देहधारी उत्पन्न होते हैं उनमें प्रम 
। करने क स्थान में उनके बनाने वाले की कारीगरी का विचार करता रहे तो 
| ऐसी दशा में जीव को इन्द्रियों का प्रकृति से सम्बन्ध हानिकारक न हो 
| कर लाभकारी होगा, क्योंकि चेतन जीवात्मा के संकल्पानुभार ही उस षर 
| प्रभाव पड़ता है। 
| 
| 


| . ` उदाहरणाथ 'एक मनुष्य सिंह को इस उदेश्य से मारता है कि उसका 
/ मांस खाये तो वह मनुष्य पाप करता है, परन्तु दूसरा जो कि उसे जीवों की 
| रक्षा के निमित्त मारता है पुष्य करता है। क्योंकि जो निर्बल पशुप्रों को 
बचाने के निमित्त प्रयत्न करता है वह परमात्मा की प्राज्ञा का 

पालन्त करता है, परन्तु जो खाने के लिये मारता है वह प्रकृति की सेवा 
करता है । ता 028 


| ` परमात्मा ने जीवात्मा को बुद्धि भौर विद्या के द्वारा इस बात का उपदेश 
| किया है कि वह दूसरों की रक्षा करे भ्रथवा यों समझो कि बड़ों का. 
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सत्कार, बरावर वालों से प्रेम तथा छोटों पर दया करना मनुष्य का कत्तं 
है । जो इसके अनुसार काम करता है, वह पुण्य करता है और जो इसा 
विरुद्ध करता है । सो पाप करता है, सबसे वडा परमात्मा है, उसकी i | 
पालेन करना मुख्य कर्तव्य है.। तत्पव्चात्‌ माता, पिता, गुरु, राजा आलि 
तथा देवता अ्रर्थात विद्वान्‌ लोग.जो.हमसे किसी न किसी प्रकार की महत्त 

रखते हैं, उनका ,झ्रादर करना ,भी कर्त्तव्य है । जो: मनुष्य इस कर्तव्य ग्र 
यथोचित पालन करता है, वह पुण्य करता है .और जो इसके विरुद्ध करता | 
सो पाप । जितने .जीव हम से गुणों में बराबर हैं उनके साथ प्रेम करना पुष्य है 
परन्तु इस विचार .से कि यह मेरे वरावर- सम्मान प्राप्त कर चुका है कदाचि 
मुझ से वढ. जावे, - उनसे हे ष करना, महान्‌ पाप है । इसी प्रकार निर्बलों रे 


उन्नति ब भ्रवन॒ति, हमारे हाथ में न हो उसकी 'उल्लति वा भवनति में अपनों 
समय नष्ट करना स्पष्ट अज्ञान का फल है यही कारण है कि बहुघा मनु 
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३ वही कर्तव्य और: भोक्तव्य में ' समना चाहिये । खाने का कार्य मनुष्य को 
भ्रवश्य करना पड़ेगा । यदि कोई मनुष्य चाहे कि.मैं तनिक भी न खाकर जीता 
{ रह सक्‌ तो यह सम्भव है परन्तु बोने में मनुष्य की यह स्थिति नहीं । दूसरे खाने 
| वाले का ग्राघार तो मनुष्य का अपना पेट होगा परन्तु बोने वाली वस्तु का 
| आधार पृथ्वी होगी । अर्थात जिस कार्यं का निश्चयात्मक सम्बन्ध दूसरे जीवो 
| के साथ किसी प्रकार का सम्बन्ध रखता हे वह कतंव्य है । यदि हमारे संकल्प 
| से दूसरे को हानि पहुंचाना है तो हम पाप कर रहे हैं, यदि . लाभ. पहुंचाने 
१ का विचार करःरहे.हैं तो'हम पुण्य कर रहे हैं । इन संकल्पो का पूरा होना. 
| हमारे भधिकार में. नहीं वरन्‌ उनके भोग से सम्वन्ध रखता है, जैसे हमने 
| किसी को हानि पहुंचाने का विचार किया तो पापी हो चुके, परन्तु उसको हानि 
| पहु चना उसके. भोग के वक्ष में है यदि उसके भोग में हानि पहु चना न हो तो 
| केवल हमारे विचार से उसे हानि नहीं पहुच सकती मौर ऐसी दभा में हमें 
| प्ंकल्प से सफलता प्राप्त न होगी । जहां तक विचार किया जाता है स्पष्ट 
| विदित होता है कि कोई किसी को हयान लाभ नहीं पहुंचा सकता, वरन अपना 
| ही हानि लाभ कर सकता है । जो दूसरों को हानि पहुंचाने में लगा हुआ है, 

| वास्तव में वहूं मन को बिगाड़ रहा है । इसी का नाम “मलदोष” है, जिसके 
। “कारण मनुष्य की विवेचन शक्ति नितान्त मारी जाती है रौर ' जो रों को 

| लां पहुंचाने की घुन में स्त. है वह. भ्रपना लाभ कर रहा: हैं। अर्थात्‌... 
| उसका मन शुद्ध हो जाता है, प्रत्येक कार्य जो दूसरों के उपकार के उद्देश्य से 
| किया जाता है हमारे उपकार का कारण होता है । अर्थात्‌ उससे हमारा मनः 

शुद्ध होकर परमात्मा की उपासना के योग्य हो जाता है जो मनुष्य. दूसरों 

| को दुःख पहुंचाकर अपने सुख की आया रखते हैं उनसे बढ़कर मूर्ख कोई नहीं 

| क्योंकि दूसरों को हानि पहुंचाने के. विचार से ही अपने को हानि भर्थात्‌ 

| दुःख पहुँचने का सामान पैदा हो जाता है, .भौर जब भोग के नियत और 

|| भ्रपरिवतित होने को ध्यान में रखते हुए ऐसे मनुष्यों की दया पर विचार 
किया जावे तो उनके मूं होने में कोई सन्देह ही नहीं रहना, क्योंकि दूसरों 
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को हानि पहुंचाकर भ्रपना भोग तो बदल नहीं सकते केवल आगे के 

अपने को कांटे बोते हैं । अतः प्रत्येक कू ष्य का कतंव्य है कि औरों को | 
पहुंचाने का ध्यान, जिसका नाम पुण्य हे और जिसका फल मन की शुद्धि रू 
प्रत्येक समय रेक्खे झौर दूसरों को हानि पहु चाने के विचार से जो कि यापई 
आर जिसका फल दुःख हे--सवेदा घृणा कर | 


शि 


पात्र । 

आजतक जितनी ऋषियों की पुस्तकें दिखाई देती हैं । समे पात्र अर्थात 
अधिकारी का विचार पाया जाता. है । भ्रर्थात्‌ जो जिस वस्तु का अधिकारं 
वही हो उसे देनी चाहिए भ्रथवा. जो जिस योग्य हो उससे वंसा ही बर्ताव करं 
उचित है । दान के लिए भी देश काल और पात्र का विचार सवसाधारण 
फेला हुआ है । यद्यपि विशेषतया देश गौर: काल का श्रर्थ उलटी रीति पर हे! 
गया है अर्थात्‌ देश के स्थान पर तीर्थ तथा काल के स्थान पर अमावत 
आदिक पर्व मान लिये गए हैं जो कि बास्तविक भाव के वि०द्ध है, जिसकी 
व्याख्या हम दूसरे स्थान पर करेंगे। ० | 
` ` तथापि यहाँ केवल पात्र का विचार करना है। यद्यपि पात्र को गी 
झाजकल अन्म अथवा भेष से मान लिया है परन्तु पूवं समय में पात्र गुप 
झोर कम॑ से माना जाता था । जैसे रोटी का दान किसको देना चाहिए 
जिसको ' भूल हो भर जो रोटी खाकर अपना समय दूसरों के उपकार 
Lr Ma के दान का अधिकारी वटी समझा जाता है जिसकी, 
जानने की पूर्ण अभिलाषा हो। जिस प्रकार ती! 
बरसेगा सब पृथ्वी में ही लय हो जायेगा ba सा नु ग 
भोजन रखा जायेगा वह तुरन्त खा जायेगा । इसी प्रकार ह्या का. जिज्ञाई 
पुष्ष पनी उत्कट इच्छा होने के कारण विद्या के रहस्यों को जान जायेगा। 
अहां तक हमें . पता मिलता हैं प्राचीन समय का कोई ऋषि नहीं ग 
प्रश्चकारी का विचार न किया "हो, जहां महात्मा मनु ने गले | 
टा किया वहीं स्पष्टतया उसका प्रधिकारी भी बता दिया । मत 
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अर्थात्‌--जो मनुष्यं घन झौर. काम की इच्छा में फंसे हुए नहीं उन्हे 
धमं के जानने का अधिकार है गौर 'धर्म के जिज्ञासुम्रों के लिए धमं के जानने 
के लिए सत्रसे बड़ा प्रमाण श्रूति है। तो यों कहना चाहिए कि-जो मनुष्य 
धन और काम के विचारों में फंसे हुए हैं उनको धमं के; जानने का भ्रधिकार 
ही नहीं मरौर अधिकारी ग्रर्थात्‌ योग्य नहीं उसको देने से कुछ लाभ नहीं । 
यदि आपको प्रत्यक्ष देखना है तो प्रार्य समाज की अवस्था देखकर ग्रनुभव 
प्राप्त कर लीजिए । धर्मोपदेश ने भ्रायंसमाज की श्रवस्या पर क्या प्रभाव 
डाला ? बहुत से मनुष्यों का यह विचार है कि किसी वस्तु का गुण किस 
प्रकार बदल सकता है वहतो प्रत्येक के लिए एकसा गुण करेगा । अतः 
प्रत्येक मनुष्य धर्मोपदेश का म्रधिकारी है। सब को उपदेश होना चाहिए । 
परन्तु यह विचार सत्य नहीं कि एक वस्तु के गुण भिन्नभिन्न दो पात्रों के 
कारण दो प्रकार के नहीं हो जाते । 

उदाहरणार्थं दही को: यदि एक घण्टे तक पत्थर के पात्र में रखकर खाया 
जावे तो वह हानि नहीं पहुंचाता, अर्थात्‌ उसके गुण मानवी भोज्य पदार्थ जसे 
ही रहते हैं, परन्तु यदि उसी दही को आध घण्टे तक तांबे के वर्तन में रखकर 
खाया जावे तो भयंकर विष हो जाता है । इस उदाहरण. से पता लगता हैकि 
एक ही दही दो वतँनों रखकर खाने से दो विरुद्ध प्रभाव उत्पन्न करता है, एक 
झोर तो :वह गुणकारक: भोजन बनता है और दूसरी दशा में प्रणाघातक विष 
हो जाता हे । इसी प्रकार घृत एक उत्तम एवं बलप्रद पदार्थ है, परन्तु 
वही घृत ज्वर के रोगी को देने से लाभ के स्थान पर विषम ज्वर उत्पन्न 
करने वाला हो जाता है। ऐसे और भी बहुत से उदाहरण मिलते हैं जहां 
अनधिकारी को देने से लाभ के वदले हानि होती है । ठीक यही 
दशा प्राज तक वैदिक धर्मोपदेश की हो रहीं है । कुपात्रों द्वारा उपदेश 
होने से. शान्ति, प्रेम तथा एका फैलाने के बदले रागद्रेष तथा झगड़ों का 
फैलाने वाला सिद्ध होता है। जिस वैदिक घर्म का उपदेश स्वामी दयानन्द 
की वाणी द्वारा बहुत से धामिक भाव फैलाने का कारण हुआ था, उसी वैदिक 
धर्मे का उपदेश प्राजकल के उपदेशक़ों द्वारा इन अगड़ों के फैलाने का कारण 
हो रहा है, भो प्राजकल म्रार्येसमाज में दीख रहे. हैं । 
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श्रव प्रश्‍न यह उपस्थित होता है कि वर्तमान उपदेशकों द्वारा वैदिक़ धर्म 
का उपदेश हानिकारक क्यों हो रहा है ? 


इसका स्पष्ट उत्तर यह है कि प्रथम तो स्वयं उपदेशक ही धर्म ज्ञान के 
अधिकारी नहीं क्योंकि घमं ज्ञान का अभिकार उन मनुष्यों के लिए महात्मा 
मनु ने माना है जो कि 'घन और' काम की इच्छा न रखते हों” परन्तु वर्तमान 
उपदेशक धने' की कैसी इच्छा रखते है इसका हाल किसी आर्य को विस्मृत न॑ 
होगा । जिस समय आये प्रतिनिधि सभा परिचमोत्तर देश (अब संयुक्त प्रान्त) 
ने यह स्वीकारे किया कि संस्कारों के श्रवमर पर जो दक्षिणा मिले उसमें से 
एक रुपया उपदेशक को दिया जावे, और शेष प्रतिनिधि सभा के कोष में 
पहुंचाया जावे इस प्रस्ताब के स्वीकार होते ही बड़े घमंघ्वजी उपदेशकों ने 
त्यागपत्र दे दिये । ` ' ३ 


झ्राय॑-प्रतिनिधि-सभा के सम्यों कोसंभल वाला उत्सव स्मरण होगा । प्रति- 
निधि ने उपदेशकों का भ्रमण-भोजन बन्द कर दिया जिसको यह बताया जाता 
है कि उपदेशक व्यय ग्रधिक कर देते थे । अस्तु इन दो बातों से सर्व साधांरणं 
को यह तो विदित हो ही गया कि उपदेशक लोग कहाँ तक धन की इच्छां 
रखते हैं । अव के भी एक.. धर्मध्वजी उपदेशक महाशय ने त्यागपत्र दे दिया: 
परन्तु प्रतिनिधि समा ने पाँच रुपये बढ़ाकर, फिर उपदेशक. जी को :प्रसन्न कर. 
लिया है। जब, कि महात्मा मनुजी. के कथनानुसार उपदेशकाण धर्मज्ञान के 
अधिकारी ही नहीं तो वह धर्मोपदेश. तो क्या कर सकते हैं, हाँ इधर उधर 
की वावे हुई बातें ग्रवश्य .हो बड़ जोश-खरोश से वर्णन कर दते हैं भोर 
रीच बीच में ऐसे हास्यरसपुणं वाक्य कह जाते हैं कि जिससे कभी तो सुननेः 
बाल बहुत ही प्रसन्न होते, है रोर किसी समय तो नाटक भी मात हो जाता है।ः 
जनता तो उपदेशक. ज़ी. के हास्य, ओजस्विता एव, वाकपटुता से प्रसन्न होकर - 
- घरों को पधारती है और उधर ,उपदेशक महोदय अपती सफलता. पर अभिः । 
मान करते हुए जाते हैं और फूले चहीं समाते । पड BPS TFT oi की 

परन्तु. यदि विचार किया जावे तो प्रकट होता है कि वैदिक ध्म कें | 
विषयों की गूढ़ता का गूढ़ विचार. हास्यरसपूर्णः वाक्यों के भावों के संग बह” : 
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गया और उस. हृदय .में वेदिक-घर्म के आदर को कोई स्थान नहीं देता । 
प्राचीन ऋषि लम्वे-लम्वे व्याख्यानों के स्थान पर छोटे से सूत्रों में उपदेश 
करते.थे परन्तु-दोनों (वक्ता तथा श्रोता) के अविकारी होने के कारण उसका 
जैसा प्रभाव पड़ता. था, झाजकल के वड़ें-बड़े व्याख्यानों का भी वह्‌ प्रभाव 
नहीं पड़ सकता, भौर पडे भी क्यों ? न तो पृथ्वी ही इन योग्य है कि जिसमें 
समाज का वीज लग सके भौर न बोते वाने ही ऐसे योग्य हैं कि 'जिनको 
पृथ्वी के स्वभाव एवं वीज वोने की रौति ही ज्ञातं है। अवः दोनों ओर अन- 
धिकारी ? ,फिर सफलता होगी कँसे ? 

एक अवसर पर भावनगर (गुजरात) में एक प्रतिष्ठित हिन्दू, जो दों सौ 
रुपये से ग्रधिक वेतन पर किसी राजकीय विभाग में कर्मचारी था, ईसाई होने 
को प्रस्तुत हो गया । वहाँ भ्रजमेर ्ार्येसमाज से किसी को समभाने के लिए 
बुलाया गपा । अजमेर प्रार्य समाज ने श्रार्य-प्रतिनिधि-सभा पश्चिमोत्तर 


` देश (गरब संयुक्‍त ' प्रान्त) से एक योग्य विद्वान, उपदेशक माँगा । प्रव इस 


प्रतिनिधि के कार्यकर्ता गुणों के विचार में विद्या की सीमा सत्यार्थ 
अकाश भाषा 'भ्रष्डाष्यायी” एवं कतिपय संस्कृत बोलने से आगे न हों झतः 
उंन्होने पने विचारानुकूल एक विद्वान उपदेशक, जो सत्यार्थ प्रकाश की 
भाषा और भ्रष्टाध्यायी भली प्रकार जानता था, तथा संस्कृत भी उत्तम बोल 
लेता था, ग्रजमेर भेज, दिया और वहाँ बालों ने विना सोचे विचारे उसे भाव- 
नगर भेज दिया । जब उपदेशक महाशय लोटे तो . उन्होंने अपनी सफलता की 
बड़ी प्रशंसा की ग्रोर. कहा कि हमने एक योग्य पुरुष को बिगड़ने से बचा 
लिया, परन्तु श्राज हमें श्रीमान्‌ स्वामी रात्माननरजी से यह सुनकर पतयन्त 
शोक हुमा कि वह योग्य पुरुष ईसाई हो गया है। झाये समाज से निराश होकर 
ईसाई होना भाय॑ समाज की प्रतिष्ठा को भौर भी. विगाडने वाला है । यदि. 
आयंसमाज से. उपदेशक वहां न पहुंचते भौर वह ईसाई हो जाता तो. इतने. 
शोक का स्थान न था, परन्तु आर्यसमाज को समाचार मिल जाने तथा उपदेशक, 
के पहुंचने पर भी ईसाई हो जाना अत्यन्त शोककारक घटना है । परन्तु क्या. ` 
किया जावे जिनके हाथ में प्रबन्ध है, प्रथम तो वह नितात्त भनभिज्ञ, दुसरे. 
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पक्षपात से ऐसी पार्टी बंध गई है कि भ्रार्यसमांजो को यथार्थ विवरण का 
जानना ही कठिन है । रौर यह सब घटनायें तथा बिगाड़ ऋषियों 
ने प्रत्येक की सम्मति के अनुकूल कार्य न करने का फल है कॅयोंकि ऋषियों 
कार्य के लिए अधिकारी का विचार ग्ावइयक समभा था । परन्तु हम लोगों 
ने इसे निरन्तर ही छोड़ दिया, कोई पनुष्य जिसे ग्र ग्रेजी की योग्यता तनिक 
भी नहीं उसका नाम हम बावू साहिब रख कर यदि उसे किसी काम पर 
लगा दें तो क्या फल होगा ? सफलता कभी न प्राप्त होगी । यही विचार कर 
इस समय के ऋषि दयानन्द ने भी पने नियमों में यथायोग्य शब्द का प्रयोग 
किया है । परन्तु प्राये भाइयों ने प्रपने अ्ज्ञान से. इस प्रावदयक बात की 
उपेक्षा की जिसका फल आर्यसमाज की खेंचातानी है.। यदि आर्थंसमाज में 
थोड़े दिन प्रौर यही दशा रही तो यह भी वैदिक धमं होने की जगह एक 
सम्प्रदाय हो जायग । ग्रायंसमाजो में जितना झगड़ा फंलता जाता है उसका 
बड़ा कारण भिन्न-भिन्न फण्ड, अअनधिकारी उपदेशक, एवं नकली और 
फसली प्रार्यों का सम्मिलित होना है । नकली भौर फसली वे लोग हैं जिनके 
हृदय में धम से ग्रधिक विरादरी, मुक्ति स ग्रधिक नौकरी झोर राध्या 


त्मिकोन्नति से भ्रधिक रोटी को इच्छा है, जो ईश्वर पर भरोसा रखंने को 


- मूखंता तथा द्रव्य पर विदवास रखने को विद्वत्ता समभते हैं । 
' ' यदि झाये समाज में स्वामी जी के सिद्धान्त एवं उसके अधिकारी श्रौर 
झनधिकारी का विचार रहता तो प्रांज तक वेदिक धर्म का झंडा सम्पूर्ण 
संसार में फैल गया होता । इस समय वैदिक धर्म प्रचार के ग्रनुकूले संव. 
साधन विद्यमान हैं | गवर्नेमेंट की ग्रोर से घमं प्रचार में शान्ति एवं स्वतन्त्रता 
का होना, पुस्तकों के विस्तार के लिए यन्त्रालथों का होना, प्रसिद्ध करन के 
लिए पत्रों का होना, उपदेश्चकों के भ्रमण के लिए रेलगाड़ी प्रयवा पक्की 
सड़कों का होना, तथा उपदेशकों कें बुलाने के लिए डाकखाना भौर तारघर 
का उत्तम प्रबंध, व्यय भेजने के लिए मनीप्रार्डर का सुप्रबन्ध और टू वट 
तथा समस्त पुस्तकों के देश में प्रचार के लिए वेल्यू-पे-एबिल का उचित प्रबंध 
हैं। सार यह है कि वेदिक धर्म प्रचार के लिए ईरवर की प्रोर से जिन वस्तुग्रो 
की सहायता की ग्रोवश्यकता थी वहं सव मिली हुई हैं। जो कुछ निबलता है. 
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सो हमारे हौसले, योग्यता और परिश्रम में है । हौसला मनुष्य को उस समय 
होता. है जवकि वह उस कार्य को पूरा करने में समर्थ हो ग्रथवा उसे ग्रपने 
ग्रात्मवल पर पूर्ण विश्‍वास हो । जवकि हम धन और कामं की इच्छां 
में फंसे होने के कारण धर्मज्ञान के भी गधिकारी नहीं तो हमें हौसला 
(प्रुषार्थ) किस प्रकार हो सकता है ? जिस मार्ग को हम जानते हों उस पर 
चलने का को हौसला होना संभव भी है, परन्तु जिस धमं : के ज्ञान के हम 
अधिकारी ही नहीं उसके प्रचार के लिए हमें किस प्रकार हौसला हो सकता. 
है । यद्यपि हम दिन रात कहते हैं कि सत्य की जय होगी परन्तु हम सत्य का 
जानते तक नहीं । 

क्योंकि वेदों: में उपदेज-हुआ है कि “चमकीली बस्तुझ्रों के बतंन से सत्यं 
का मुख ढंकाः हुआ ..है ।” यदि तुम सत्य अर्थात्‌ सत्‌ धमं को जानने के 
अमिलापी हो तो चमकीलीः वस्तुप्रों- के इस आवरण को उठादो। परन्तु 
हमारी यह भ्रभिलाषा बनी हुई है. जिससे प्रकट होता है कि हमारा यह 
आवरण हटा नहीं । जब्र ग्रावरण नहीं:हटा ' तो. सत्य, धर्म का. ज्ञान कहां ? 
श्रौर जब ज्ञान ही नहीं तो, हमारा यह दावा कि जो कुछ, हम समभते हैं 

सद्धमं है साध्य कोटि में म्रा जाता है मौर बात भी स्पष्ट है कि जिस आत्मा 

को सद्धर्मं रूपी. मणियों का कोष प्राप्त हो ज़ांय वह' किस' प्रकार सांसारिक 
क्रौड़ियों का व्यापार कर सकता है ? 

जहाँ वेदिक धर्म के प्रचारानुकूल साधन विद्यमान होने सें मनुष्य का 
सौभाग्य प्रकट होता है वहां उसके अधिकारी मनुष्यों क्रे न मिलने के कारण 
दुर्भाग्य का समयःभी कुछ शेष रहा दिखाई देता है जैसे ताम्र पात्र में पड़ा 
हुम्रा दधि ताम्र: से विषपूर्ण परमाणुम्नों को खाने वाले के शरीर में पहुंचा” 
कर उसके प्राण लेने'का कारण .होता:है, वसे ही लोभी भ्रनधिकारी अथवा 
्वार्थी-उपदेशक के वेदिक घमं प्रचार . के साथ. उनके ईर्ष्या तथा लोभ के 
विचारःभी सामाजिक मनुष्यों के हृदय स्थल में जा विराजते हैं। यदि योग्य 
उपदेशकों द्वारा योग्य मनुष्यों को उपदेश किया. जाता तो आर्यसमाज की 
यह दक्षा न होती । ऊत, 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
६२ , प - 
जिस प्रकार अनधिकारी उपदेशकों से समाज को हानि पहुंचती है उसी 


प्रकार अनधिकारी श्रोताओं से भी. हानि पहुंचने की संभावना है। इसके 
सम्वन्ध में एक उदाहरण लीजिए :-- gt 


कथा--एक समय किसी व्यभिचारिणी स्त्री के पति ने अपने ' घर में, 
महाभारत की कथा कराई भोर धर्मोपदेश समझ कर सम्पूर्ण घर बालों को 
सनाने का प्रवन्ध किया । बहुत दिवस तक कया होती रही और योग्य 
पंडित भले प्रकार व्याख्या करके सुनाते रहे । अन्त में जव कथा समाप्त हो 
गई योर श्रपनी दक्षिणा लेकर पंडित जी महारांज विदा ' हुए . तो एक दिन॑ 
पति ने ग्रपनी स्त्री से पूछा कि तुमने भी इस धर्म-उपदेश से कोई लाभ 
उठाया ? स्त्री ने उत्तर दिया कि मैं शरज्ञान मौर बधिर तो थी ही नहीं 
जो कथा न समती रौर न नास्तिकपन मेरे. चित्त में: समाया था जो उसकी 
बातों को लाभ के लिए. चित्त में न धारण करती । मैंने इस कथा से अवदय 
लाभ उठाया है। [id 

पति ने प्रश्‍न क्रिया कि भला बताओ तो सही कौन-सी बात. तुमने उत्तमं 
समक कर ग्रहण की है ? स्त्री ने कहा कि महारानी द्रौपदी सतवन्ती थी. कि 
जिसका चीर भगवान्‌ ने बढ़ा दिया भौर भरी सभा में उसकी लाज रक्‍्खी। 
जत्र उसके ही पांच पति थे तो मैं - क्यों 'न' पति करू ? इस: समय मेरे 
तीन पति हैं । ग्रभी दो और करूंगी तव मैं भी सतवन्ती कहलाऊ गी । पति 
यह सुन कर चकित रह गया ओर मन में विचारा कि. बिना ग्रधिकारी के 


धर्मोपदेश भी लाभप्रद नहीं हो सकता” ।. Tie 
स्वामीजी ने भ्रवंदिक कर्मो में धन व्यय करने से इस लिए रोका थां 
प्रौर उनका भ्रभिप्राय यह था कि जो घन दुष्कर्मों में. व्यय होता है 
उस व्यय के रोकने से प्रथम तो दुष्कर्म बन्द हो जावेंगे, दुसरे घन किसी उत्तम | | 
कार्य में व्यय होगा । इस कारण घन को कुछ उत्तम बताने की भी ग्रावश्यंकता 
हुई जिससे कि उत्तम वस्तु बुरे काय्याँ में व्यय न हो । परन्तु इसका फल यहँ | 
हुआ कि. मनुष्यों ने इस से लक्ष्मी पूजा का सिद्धान्त गढ़ लिया। : ज्र 
प्रत्येक कायं की दृढ़ता घन पर निर्भर हो गई जिससे : यह दक्षा हो | 
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ययी । क्योंकि यह वात प्रत्यक्ष में देखी जाती है कि धन पिता-पुत्र को भी 
पथक कर देता है श्रौर धनवानों को भ्पनी संतान से भी भय रहता है। 
जैसे कि महात्मा शंकर के लेख का यह भ्र्थ है कि घनवानों,को अपने पूत्र 
से भी भय रहता है । न 

भ्राय्ये पुरुषो ! भ्व भी विचार करो, प्रन्यथा थोड़े समय में ग्राथ्यं- 
समाज को वह हात्ति पहुंचेगी जो ग्रनिवार्य होगी भर पश्चात्ताप के भति- 
रिक्त ग्रौर कुछ हाय न लगेरा । 


यज्ञ 


प्रिय पाठकगण ! श्राजकल यज्ञ का अर्थ शास्त्र से प्रपरिचित होने के 
कारण बलिदान अथवा जीव हिसा के लेने लग गये हैं भोर इन मनुष्यो से 
पूछा जाता है कि तुम यज्ञ का अर्थ हिसा कहाँ ? से लाते हो उस समय वह 
वाममार्गियों की क्रिया ग्रौर उनके बनाये प्रथवा. ग्रंथों में 'मिलाये हुए वाक्य 
उपस्थित करते हैं जिनमें कहीं केवल परिच्छेद प्रौर समास को ही . हदल. कर:' 
मनुष्यों को भ्रांति में डाला जाता है ्रतः आज हम य॒ज्ञ के विषय परः विचार 
करना चाहते हैं, जिससे सवं साधारण को इस सर्वोपयोगी, कार्य की - उत्तमता 
जात हो जावे, संसार में इसका प्रचार हो जाबे-म्रौर जो मनुष्य जेन, : बौद्धादि 
विना समे केवल वाममागियों की क्रिया तथा पुराणों की गप्पो के भरोसे 
पर इस सर्वोपयोगी काम की निन्दा! कर रहे है. वह. अपनी आंति .को जानः 
कर इसके प्रतिकूल होने के स्थांन पर सहायक हो जावें, जो .वेदों को निन्दा 
के कारण नास्तिक कहाते है वे फिर वर्णाश्रम घमं को मान कर आस्तिक. 
हो जावें तथा संसार से फूट' का झंडा उखड़ कर प्रेम का झण्डा गड जाव । 
प्रिय पाठको ! 'यज्ञ' शब्द 'य' घातु से बना है, जिसका भर्थ दवपूजा, 


संगतिकरेण भ्रौर दान है। ' a i 
| आजकल जो, मनुष्य यज्ञ का र्थ बलिदान ले . रहे है- वह केवल, देव- 
| इजा के लिए बलिदान करना--इस शब्द का भर्थ बताते हैं, भोर, देवपूजा से. 
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स्वर्ग की प्राप्ति बटाई जाती है । अब देखना यह है कि देवपूजा से स्वर्ग की 
प्राप्ति होती है या नहीं तथा देव पूजा किसी पशु को ब्रलिदान करने का 
नाम है या क्‍या? 

हम जहाँ तक वैदिक ग्रंथों को देखने हैं तो 'स्वग' सुख विशेष क़ा नामं 
प्रतीत होता है किसी स्थान विशेष का नहीं, ग्रोर सुख उस :समय «होता है 
जब कि दु:ख का लेश न हो | भ्रव संसार में .सब से महान्‌ दुख राग, 
संक्रामक रोग, है ( मलावरोध) तथा है और इनकी निवृत्ति का यज्ञ 
एक मात्र साधन है । जैसा कि लिखा है-यज्ञ तीन प्रकार के पदार्थों से 
करना चाहिए जिनमें प्रथम पुरिटिकारक,. दूसरे दुर्गेन्धि निवारक श्रौर तीसरे | 
रोग विनाशक झौषधियां हों। पुष्टिकारक पदार्थ वर्षा का कारण होते है, | 
सुगंधिकारक पदार्थ वायु और जल को शुद्ध करते हैं भौर रोग विनाशक | 
ग्रौषधि यज्ञ में बैठने वालों तथा समस्त संसार में से संक्रामक रोगों का 
निवारण करती हैं।. 


प्रिय सुहृदगण ! यज्ञ केवल महान्‌ दुःखों को दूर करने का साधन है 
परन्तु भ्राज कल मूर्खो ने यज्ञ को दूषित कर दिया है। बहुधा मनुष्य कहेंगे 
कि यज्ञ बलिदान का नाम है भ्रोर जंत बावाजी ग्रात्मारामजी ने तो इस 
पर ग्रधिक जोर दिया हे कि यज्ञ में हिसा होती है परन्तु बावाजी ने संहिताओं 
का तो कोई प्रमाण दिया नहीं, केवल इधर-उधर के. वाममागियों के ग्रंथों को | 
लेकर प्रथवा राजा शिवप्रसाद जनी ग्रादिक के इतिहास का प्रमाण देकर 
सिद्ध करने का प्रयत्न किया है। परन्तु बाबाजी का यह पुरुषार्थ निष्फल | 
प्रतीत होता है जब कि वेदों में यज्ञ में हिसा का निषेध पाया जाता है । देखो 
ऋग्वेद सायणं भाष्य :--- 


` “र्ते यः यज्ञमध्वरं विश्वतः परिभूरसि स इद्देवेषु गच्छति” ॥ 

प्रिय पाठकगण ! हमने पको केवल दो मन्त्र और 
भाष्य में दिखा दिया कि यज्ञ में हिंसा करना महापाप है इसके लिए हम 
भ्रांप को एक प्रतयक्ष प्रमाण देते हैं जिस से कि ्ाप लोग समझ जावेंगे। 
प्राप ने बहुधा“ रामायण को पढ़ा होगा मरौर बहुतों ने रामलीला में देखा 


| 
| 
| 
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| होगा कि जिस समथ विश्वामित्र के यज्ञ को राक्षस लोग विघ्न डाले कर 
| पूर्ण नहीं होने देते थे उस समय विश्वामित्र यद्यपि क्षत्रिय वीर था तथापि 
| हसा के भय से रामचन्द्र को सहायता के लिए बुलाने गया क्योंकि वह 
जानता था कि विना क्रोध किये तो हिसा हो नहीं सकती झौर क्रोध करना 
| दीक्षित के लिए महापाप है, इसी कारण उसने रामचन्द्र को बुलाया । 
| प्रिय: पाठफ्गण ! जब कि यज्ञ में क्रोध करना भी महापाप गिना जाता 
| है तो कौन मूर्ख कह सकता है कि यज्ञ में हिसा होती है ग्रौर ग्राजकल जो 
| चाममार्गी इस प्रकार के हिसक यज्ञ करते हैं यद्यपि बह हिसा - करते हैं परन्तु 
| उनके संस्कारों में कुछ २ चिह्न गरव भी मिलते हैं जैसा कि उनका इस 
| प्रकार के यज्ञों को 'काम्य कमे' वताना ग्रौर प्रायश्चित्त करना जिस प्रकार 
| कि विज्ञान भिल, अपने साँख्य भाष्य में लिखते हैं । 
| बहुत से यज्ञों में, देखा गया है कि पहिले तो लोगों ने पशुमेघ यज्ञ किया 
| गौर फिर प्रायदिचत्त किया और जव उनसे पूछा गया कि तुम ऐसा क्यों करते 
। हो तो उत्तर दिया कि यह काम्य कर्म. है और जहाँ गृह्य सूत्रों में यज्ञो का 
| चर्णेन है वहाँ भी इम प्रकार के यज्ञों को काम्य. कमं ही बताया गया है । 
। -तात्पर्य्य यह कि पशु {हसा वाला यज्ञ अवैदिक है और यज्ञ . सवेदा हिसा- 
। रहित होता है 
| आजकल जितने यज्ञ होते हैं सव में तो हसा होती नहीं । हां कहीं 
। होती है परन्तु इसक्रे साथ ही बह लोग प्रायश्चित्त करते हैं। यद्यपि इस 
| प्रायदिचत्त से हिंसा का दोष दूर नहीं होता तथापि इतना ग्रवद्य होता है 
| क्रि समझदार मनुष्य यह समक जाता है कि यह बेदतिरुद्ध कार्य है क्योंकि 
चेदानुकून कर्म का प्रायर्चि्त वं दिक मनुष्य कर ही नहीं सकते, कारण यह 
कि उनके धर्म्म में तो वेदों को छोड़ कर म्रौर कोई प्रमाण ही नहीं माना 
जाता जैसा कि महात्मा मनु कहते हैं :— 
“पर्थ कामेष्वसक्तानां धर्मेज्ञान विधोयते ॥ 
चे जिज्ञासममानानास प्रमाणं परमं अतिः ॥ 
. झर्षे जिनका चित्त शर्थ और काम से हट ,गया है उत्त के लिये भम 
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- चलते हैं इसकी दक्षा नाड़ी से ज्ञात हो जाती है । दूसरे हर्ष भ्रौर शोक यह ' 
मैं होते हैं क्योंकि मन किसी दूसरे विचार में लगा हो तो हृषं मौर "दोक 


. ध्म क्या ? पाप और पुण्य केवल मन की झशुभ' वृत्तियों को नाम है क्योंकि म 
"ही इस प्रकार के पाप करता हैं ग्रौर मन ही दण्ड पाता है । इसलिए लिखा है 
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का ज्ञांन उचित है, और घर्म के जानने के लिए परम प्रमाण अरति अर्था ५ 
वैद है । 0: ह 
ऐसा ही महात्मा जैमिनि भुनि ने कहां है :-- | ; 
|] “धोदनालक्षणोऽर्यो धर्म्मः ॥ ` | 
अर्थात्‌ “जिस कमं के करने की वेद में प्रेरणा की गयौ हौ बही धम ` 
कहाता है ।” जव वैदिक लोगों का घर्म ही वेदानुकूलं है तो यंदि हिसा को 
वह वेदानुकूल समझते तो किस प्रकार वेदानुकूल हिसा कां प्रायश्चित्त करते 
यज्ञ करने वालों का प्रायद्चित्त करेना भी हिंसा को वेदविरुद्धं ठंहराता ह 
भर जहाँ लोग कहते हैं कि “वै दिकी हिसा हिसा नास्ति” इसका अथे ग: 
कि वेद में जो राजा को प्राज्ञां दी गई है कि वह दुष्ट, हिसकं, डाकू आहि। 
मनुष्यों तथा सिह श्रौर वराहादिक पशुओं को मारे तो राजा का मारा: 
हिसा नहीं कहाती । कारण कि राजा को उनका मारना अपने श्रर्थ यन 
हिसा के विचार से नहीं बताया गयां, वरन टूमरों की रक्षा के लिए । निब 
की वलवानों से रक्षा करना राजा का घर्म है, इसलिए राजा को इस हि| 
का पॉप नहीं लगता है । Fh 


i 
प्रिय पांठकंगण ! यदि ग्रोप' तनिक विचार करें कि'आप कया वस्तुं हँ आर | 


[x 


क्षुषापिपासां प्राणस्य शोक मोहो. मनसस्तथा । . | 
जरा मरणं शरीरस्य षडोमिरहिता शिवा:॥ ' ` ` 


अर्थात 'भूख और प्यास प्राणों का धर्म हैः क्योंकि प्राणों के साथ जिता 


3 भ्ग्नि,ग्रोर जल के परमाणु बाहर निकलते हैं उतनी ही शरीर में न्यूनता होगी 


दै भोर इसी न्यूनता का नाम भूख ओर्‌ व्यास है । यह तो प्रत्येक मनुष्य जात 
है कि जब घोर परिश्रम करते हैं तो प्राण वायु वेग से चलता है अतः परमा] 
झट-झट निकलते हैं भोर भूल अधिक लगती है भोर शिथिलता में प्राण त 
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पदार्थ से सम्बन्ध होने पर भी हषं और शोक नहीं होते भौर बूढ़ा होना ग्रौर 
।मरनां यह शरीर का धमं है अर्थात्‌ जव शरीर से जीवात्मा निकल गया तो 
| मत्यु हो गई झौर पाप तथा टुण्य का करना भी मन की वृत्ति पर निर्भर हैं जब 
| भक किमी का इरादा (निश्चय-विचार) नहीं उस समय तक वह उस कर्मे का 
| उत्तरदाता नहीं । 
म बहुत से जैन लोग यह कहते हैं कि यज्ञ करने में बहुधा जीवों का नाश हो 
॥ जाता है, जैसे कोई जीव लकड़ी में है, कोई सामग्री में भौर कोई वायु में से 
है भ्रा गिरता है, गरत: यज्ञ से हिंसा होती है परन्तु यह ठीक नहीं क्योंकि मनुष्य 
र चीमारी से मर जाते हैं वह हिसा किमको लगती है ? क्या जो वैद्य औषधि 
९ देता है वह इस पाप का अपराधी समझा जाता है ? कदापि नहीं । इसी प्रकार 
| जो लोग यज्ञ करते हैं वे संसार के उपकार के लिए करते हैं, उतका भाव 
ब फ़िसी को दुःख पहुंचाने का नहीं होता । हाँ, यदि कोई जीव यज्ञ के कारण 
हो मर जावे तो उसका यज्ञ ठीक नहीं कहा जा सकता, क्योंकि सामग्री और 
लकड़ी भले प्रकार शुद्ध करने और देखने की आज्ञा वेद ने स्वयं दे दी है । इस 
| कारण जो इस आराज्ञा की उपेक्षा करता है वह इस झ्वहेलता का अपराधी है, 
| परन्तु हिसा करने का प्रपराधी नहीं । 
| श्रिय पाठकगण ! बहुत से जैती यह कहते हैं .कि वेदों में यज्ञ में हिंसा 
| करने की विधि लिखी है । जव उनसे पूछते हैं कि कहाँ लिखा है तो कहते. हैं 
| कि यह बेद की श्रति है। परन्तु जब इस श्रूति की खोज की जाती है तो वेदों 
| में तो इसका पता नहीं लगता, हाँ उन सूत्रों में जो वाममार्ग के पीछे प्रकट हुए 
| श्रथवा जिनमें वाममागे की अधिक मिलावट है, पाई जाती है । इसी प्रकार 
हैं| और बहुत से तैत्तिरीय आरण्यक भोर ब्राह्मण के प्रमाण वाबा झात्मारामजी ने 
| 'लिखे हैं मरौर पन्य जैनी भी इन्हीं ग्रन्थों में से प्रमाण देकर यज्ञ में हिसा को 
सिद्ध करना चाहते हैं. परन्तु जहां तक विचार किया जाता है उनका अस्वेषण 
इतना निर्बल प्रतीत होता; है कि उन्होंने किसी वेद का भाष्य न तो स्वयं. देखा 
| भोर न किसी से सुना, वरन केवल ब्राह्मणों के कहने पर ही मान लिया कि 
| . यह त॑ तिरीय शाखा रादिकं वेद हैं । अन्यथा जब महीधरचार्य पनी यजुः 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


| 
Digitized by Arya Samaj DT Chennai and eGangotri | 
द | 

बेद भाष्य की भूमिका में त॑त्तिरीय शाखा की उत्तात्ति ग्राज्ञवल्क्य के य 

बताते हैं । और याज्ञवल्क्य व्यासजी महाराज के चेला वंशम्पायन के शिष्य 
जिनका समय महाभारत के लगभग सौ वपं पडचात्‌ प्रतीत होता है, ऐसी दर र 
मैं तैत्तरीय शाखा के प्राचीन न होने के कारण उसके बताये हुए यज्ञों कारं र 
श्रभाव ठहरता है श्रौर तैत्तरीय आरण्यक एवं वह सूत्र जो भ्राज श्रौत सूत्र क र 
जाते हैं, जिनमें तैत्तिरीय शाखा के बहुत से प्रमाण दिद्यमान हँ, भी विद्यमा 
न थे, और जितने प्रमाण वावा ग्रात्मारामजी ने यज्ञ में हिला दिखाने के कि 

दिये हैं वे सब उन्हीं ग्रन्थों के हैं और कहीं श्रात्मारामजी ने चाहे तो संस 
विद्या की न्यूनता के कारण चाहे पक्षपात से हो यर्थ का अनर्थ क्रिया| 
क्योक संस्कृत विद्या इतनी ग्रगाध एवं गूढ़ ग्र्थ वाली है कि तनिक 
पदच्छे३ ग्रथवा समास के वदलने से आशय सँकड़ों कोसदुर चला जाता है! 
जैसे किसी ने कहा कि:-- 


| 


“मर्दाच परम गतिम्‌” ॥ त्वया 


अर्थातू--“मेरी पूजा करने वाला परम गंति को जाता है । अव दुसरें 
खींच कर पदच्छेद ऐसा किया:-- 


| 
| 
| 
सद्याजी परमे गतिम्‌ | 
| 


भर्याव--“मदिरा पीने वाला और बकरा खाने वाला परम गति † 
आता है।” : | 
प्रिय पाठकगंण ! कतिपय मनुष्य यह कहते हैं कि यज्ञ से देव पूजा कि 
प्रकार हो सकती है क्योंकि भ्ररिन हा को ध्रसन्ते करने कें गि 
। घृत श्रौर मेवा ग्रादि का डालना व्यथं है । परन्तु उन्हें स्मरण रखता चाहि 
कि जड़ पदार्थों पर ही मनुष्य का जीवन निर्भर है । यदि जड़ पदार्थ सल 
"हों तो मनुष्य का जीवन एक भार हो जावे । उदाहरणार्थ जिस नगर का श्‌ 
उत्तम न हो वहां रहने में प्रत्येक मनुष्य को कठिनाई होती है । जहाँ न 
.में रोग हो वहां तो कोई रहना ही नहीं चाहता । आपने महामारी और ब्र 
के समाचारों से जान लिया होगा कि कोई नहीं कह सकता कि 'जल वॉ. 
झादि जड़ पदार्थों को प्रसत्त किये विना हम सुख प्राप्त कर सकते हैं, केपि 
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| मित्र कहेंगे कि यह पदार्थ जड़ होकर प्रसन्न और ग्रप्रसन्न केसे हो सकते हैं ? 
| परन्तु क्या जड़ का अर्थ ्रप्रसन्न रहने का है, जव कोई वस्तु हमारे अनुकूल . 
| होती है तव हम उमे प्रसन्न कहते हैं, जैसे सुगन्धि । क्या गन्ध में प्रसन्नता का 
है गुण हूँ ? नितान्त नहीं, वरन्‌ हमारे ्रनुकूल ही प्रसन्न कहाती है, 
है इसी प्रकार और बहुत से उदाहरण हैं जहां पदाथ के साथ हम प्रसन्नता का 
है योग करते हैं । 
र प्रिय पाठकगण ! यज्ञ से बढ़कर संसार में कोई उपकारक कर्म दूसरा नहीं, 
| क्योंकि जल वायु की शुद्धि विना कि जिससे प्राणियों को कष्ट होता है, उससे 
ही बचाने का नाम यज्ञ है । जव भारतवषं में यज्ञ होते थे तव कभी विशूचिका 
न | म्रादि रोगों का पता भी न था, परन्तु जबसे वाममार्गियों के हिसक यज्ञों ने यज्ञ 
| जमे उत्तम कर्म को कलकित कर दिया तभी से यहां अकाल, विशूचिका और 
प्रग (महामारी) प्रादिक नाना प्रकार के संक्रामक रोग ग्रा गये जिससे प्राणी 
| मात्र को दुःख हो रहा है। 
| यद्यपि गवर्नमेंट स्वच्छता भ्रादिक अनेक प्रकार के साधनों से इन रोगों के 
| रोकने का प्रयत्न कर रही है परन्तु जव तक भ्रान्तरिक स्वच्छता ग्रर्थात्‌ भन्न, 
। जल और वायु की पवित्रता न हो उस समय तक उनका नाश होना कठिन ही 
१ प्रतीत होता है, सम्पूर्ण अन्नों में मैला खाद डाला जाता है जिससे भोजन 
| ग्रस्वच्छ हो रहा है, समस्त नदियों में वस्त्र धोने, गन्दे नाले मिलने एवं पृथ्वी 
क मे मृतकों को गाड़ने से पृथ्वी का जल अस्वच्छ हो गया है, भोर मिट्टी के तेल 
त जैसा दुर्गन्ध कारक तेल जलाकर उसके घुए द्वारा सारे वायुमण्डल को दुर्ग- 
हि स्थित कर दिया है, भारतवर्ष से सवं उत्तम पदार्थ पृथक्‌ कर दिए गये हैं, ऐसी 
| दक्षा में यदि रोग न फैले तो बनाने वाले दे सम्पूर्ण नियम निकम्मे हो जावें । 
प्रिय पाठकगण ! यावत्‌ भारतवर्ष में यज्ञ का प्रचार था उस समय तक 
अग्नि, वायु और जल प्रादिक प्रत्येक पदार्थ मनुष्यों के अनुकूल वना रहता 
¢ था, इस यज्ञ के भिन्त २ भावश्यकताओ्रों की पूर्ति के लिए मिन्त-मित्त नाम हैं, 
॥ जैसे पुत्र ष्टि, चातुर्मास्य, बपं पूर्ण आदिक नाना प्रकार के यज्ञों के बहुत से 
6 लाभ सममे गये है जैसे किसी के पुत्र उत्पन्न न हुम्रा तो उसके लिए पुत्रे ष्टि 
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यज्ञं की आवश्यकता है और प्रत्येक यज्ञ के लिए भिन्न-भिन्न प्रकार की सामग 

नियत है जिस प्रकार कि प्रत्येक रोग के लिए भिन्न-भिन्न ्रौषधियाँ होती है 

ग्राजकल जो बहुधा यज्ञों में सफलता नहीं होती उसका बड़ा भारी कार 

यज्ञो की सामग्री का झज्ञान है, भ्रन्यथा यह सम्भव नहीं था कि जिस काय? 
निमित्त यज्ञ किया जावे वह कार्य पूर्ण न हो । 


जिस समय महाराजा दशरथ के सन्तान नहीं होती थी उस समय पुत्रोणि 
यज्ञ किया गया ग्रार उस यज्ञ का प्रसाद राजा की रानियों ने खाया तो चा 
पुत्र हुए । आप श्रचम्भा करेगे कि प्राकृतिक नियम के विरुद्ध किस प्रकार ब 
बखेड़ा उपस्थित कर दिया, परन्तु मित्रो! यह बात सत्य झौर प्राकृति 
नियम के ठीक अनुकूल है, क्योकि यदि पुरुष में पुत्र उत्पन्न करने की शकि 
नहीं तो को यज्ञ में बैठाया जाता है ओर यदि स्त्रीपुरुष दोनों में नहीं i 
तो दोनों पिलकर यज्ञ करते हैं रौर ग्यारह दिन तक उन श्रौषधियों के पह 
माणु, जिनसे यज्ञ किया जाता है, सूक्ष्म होकर प्राण वायु के द्वारा उनके शरी! 
में प्रवेश करते हैं, और अग्नि के सम्मुख बैठने से बुरे परमाणु पसीने की | 
निकलते रहते हैं, जिससे ग्यारह दिन में पुत्र उत्पन्न करने की शक्ति आ जाई 
sa वर्षा ग्रादिक के निमित्त यज्ञ किये जाते थे, मूर्खो ने यज्ञ 
[को न जान कर इस पर ब्राक्षो य | 
दल प किये हैं, परन्तु यथार्थं तथा | 
प्रिय पाठकगण ! भारतवर्ष में जितने विद्वान के अमी 
जोर दिया था । पारसियों की ्रातिशपरस्ती त जहो १ 
सोखनी कुर्वानियां इस यज्ञ को विगाड़कर बनाई गई हैं जिससे पता चलता 
कि एक समय समस्त भूमण्डल यज्ञ को अपना धर्म समझता था परन्तु 
समय से वाम मागे चला और उन्होने हिंसक यज्ञ रम्भ किये तो 
यज्ञो की निन्दा फैल गई मरार मनुष्य इस स्वोपयोगी कार्य से पृथक्‌ हो गे 
जिस प्रकार दही एक उत्तम पदार्थ है परन्तु जिस समय ताम्र पात्र में डाल दिं इ 
जावे, जिसे थोड़े समय पूर्व प्रत्येक मनुष्य खाना चाहता था, प्रब विष से 
कर कोई खाना नहीं चाहता और प्रत्येक को उससे घृणा हो जाती है, 
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दशा यज्ञ की है कि एक सर्वे सुखद कार्य जिससे अवसर पर वर्षा, सन्तानो- 
सत्ति और जल-त्रायु की शुद्धि तया रोगों की चिकित्सा होती थी, आज सब 
लोग उससे पृथक होकर दुःख उठा रहे हैं। 

प्यारे आर्यगण ! यदि श्रव भी आप सुख चाहते हैं तो वेद विद्या को 
प्राप्त करके, यज्ञ के विषय को स्पष्ट करके उसका प्रवार करो जिससे भारत- 
वर्ष, नहीं-नहीं सबके दुःख दूर हों और संसार में सुख रौर शान्ति फैल जावे । 


द 

| ता 

|| वणे व्यवस्था 

| 

| ब्राह्मणोस्य मुखमासौद्राह -राजन्यः ङृतः। 

ऊरू तदस्य यद इय: पद्भ्या शूद्रो भ्रजायत॥ 

| यजु० ३२१। ११॥ 
t प्यारे पाठक गण ! इस से पहले वेद मन्त्र में यह प्रश्‍न किया गया था 


कि मनुप्य जाति का मूह बया है? बाहु कया है? ग्रौर पाँव क्‍या हैं ? 
झर्थात्‌ इस वात को अलंकार से स्पष्ट करने का प्रयत्न किया गया था कि 
जिस प्रकार संसार में भिन्न-भिन्न अग हैं किन्तु सव मिलकर पुरुष कहलाता 
है यद्यपि भिन्न-भिन्न इन्द्रियां भिन्न-भिन्न काम करती हैं लेकिन सव का 
लाभ एक ही पुरुष को पहुंचता है, और एक इरद्रय दूसरी इन्द्रिय के 
आधीन हैं इसी तरह इस मनुष्य जाति में यद्यपि भिन्न प्रकार के वर्ण और 
आश्रम होने से यह सब एक हैं यद्यपि हर एक वर्ण और झाश्रम के गुण और 
कर्म नितान्त भिन्न-भिन्न हैं लेकिन उनका फल कुल मनुष्य जाति के लिए 
होता है भौर हर एक प्रकार के मनुष्य दूसरे के आश्रित हैं, और जिस प्रकार 
एक इन्द्रिय के निकम्मी हो जाने से शरीर की दशा में प्रन्तर ग्राना आरम्भ 
हो जाता है उसी प्रकार हर एक वर्ण झौर आश्रम में निर्बेलता झाजाने से 
अंसार का कारोवार गड़बड़" हो जाता,है जिस तरह हर एक इन्द्रिय अपने 
क्राम के साथ दूसरी इन्द्रियों को सहयोगी करती है उसी तरह हर मनुष्य को 
प्रपना काम करके दूसरों के काम करने में सहायता भी करनी चाहिए, यया 
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भांख का घम्मं रूप देखना है भ्रोर वह देखती हैं लेकिन वह पांव को ग 
दिखलाती है, हाथ को पकड़ने वाली वस्तु दिखलाती है तात्पर्य यह है गि 
यह मन्त्र मनुष्यों के काम शौर सामाजिक काम को ठीक तरह पर वतसे 
वाला है। - | 


| 
| 


. प्यारे पाठकगण ! इस मन्त्र का ग्रथं यह है कि ब्राह्मण इस संसार का 
मुख है और क्षत्रिय वाहु हैं और वैद्य ऊरू अर्थात्‌ जधा है, और शूद्र पांव 
हैं अर्थात्‌ मनुष्य जाति के चारों वर्णों को शरीर के चारों झ'गों की उपमा 
दी है । बहुत से लोग यहां पर प्रश्‍न करेंगे कि चार ही क्यों बनाये गये इस | 
से कम या अधिक हो सकते हैं लेकिन उनकी शंका ठीक नहीं क्योकि ये नियम। 
आकृतिक उद्देश्य पर बनाये गये हैं रौर नियन्ता ने शरीर को चार ट्कड़ों है | 
में विभक्त किया है । पहिला टुकड़ा गर्दन से शिर तक भिन्न दृष्टि पड़ता है| 
इसरा वाहु से कमर तक, तीसरा कमर से जंघा तक है, और चौथा जंघा से | 
पाव तक हे । अव पहिले टुकड़े को ब्राह्मण कहा कि ब्राह्मण मनुष्य जाति। 
का शिर दै लेकिन नियन्ता ने अपने इस नियम को ऐसा बनाया है हि 
आरचय्यं होता है । | 

प्यारे मित्रो ! यह तो श्राप को विदित है कि शिर वाला भाग नीचेके! 
भागों से तत्वशक्ति में बहुत ही निर्बल है, क्योंकि वह सत्र से छोटा है झोौर | 
इस उपमा में नियन्ता ने बतलाया है कि जिस तरह यह हिस्सा दूसरे हिस्सों | 
से तत्वशकिति में निर्बल है उसी तरह ब्राह्मण सांसारिक वस्तुओं, घन में संब | 
संसार से न्यून(होगा भ्रर्थात तीनों वर्ण इस से अधिक घनी- होगे परन्तु इतं | 
य यह 5 स दिया है कि जिस तरह पांचों ज्ञान इन्द्रियों के | 

-साथ इस हिस्से में ज्ञान के वाह्य | 
में ज्ञान के साधनों का होना वक रप हा उव पग | 

अब झाप देख लीजिए कि चक्ष्‌ भ्र्थात | 

और खाल पांचों ज्ञान के साधन उपस्थित हब ताप 
कि खाल जो स्पशेन्द्रिय है वह तो सारे शरीर में उपत्थित है, अर्थात्‌ सामात्यं 
जान हर एक घाणी यें दिद्यायान दे लेकिन विजेष ज्ञान बाह्माणों के वास्ते है. 
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या जिसको विशेष ज्ञान ग्रौर धन ग्रादि -की कमी श्रर्थात्‌ वैराग्य होता है 
बह ब्राह्मण कहलाता है रौर यहाँ पर यह भी वतलया गया है कि ज्ञाने- 
न्द्रियों में उत्तम कौन है क्योंकि आँख श्रौर कान को लगभग ऊंचाई में 
बराबर रक््खा है जिसका अर्थ यह है कि प्रत्यक्ष ज्ञान और ईइवरीय शब्द से 
प्राप्त होने वाला ज्ञान बरावर हुँ ग्रौर उस के पश्चात्‌ गन्ध से ज्ञान होता 
है उस के परचात्‌ रस का जान है ! 

प्यारे पाठकगण ! यहां से आपको यह भी मालूम हो जाएगा कि जितनी 
दूर तक हम ठीक रूप से देख सकते हैं लगभग वहीं तक ठीक घब्द सुन सकते 
हैं लेकिन गन्ध इतनी दूर से ठीक, मालूम नहीं होती और रस तो जब ही 
मालूम होता है जव कि वस्तु मुंह में झा पड़ती है । शर्थात्‌ इन्द्रियों कि शवित 
का भ्रनुमान होगया कि सबसे प्रथम आंख और कान, दूसरे नाक, तीसरे 
जिह्वा। वहुत से लोग, यहाँ पर यह शंका करेंगे कि स्पर्शम्ट्रिय को क्यों छोड़ 
दिया वह सब से ऊपर विद्यमान है ? लेकिन मित्रो ! स्पर्श तो सारे शरीर में 
व्यापक होने से सामान्य हो गया, इसके वास्ते ऊपर नीचे के क्रम का 
अनुमान ठीक नहीं । 

प्यारे पाठकगण ! यहाँ से आपको यह ज्ञात होगया कि ब्राह्मण के गुण 
ज्ञान भर वैराग्य हैं लेकिन कमं क्या है इसका उत्तर नियंता ने दिया है कि 
कमे न्द्रिय इस शरीर में कौन है? वाणी | इसका काम क्या है ? जो आँखों 
से देखा, कान से सुना मौर नाक से सूघा हो उसका दूसरों को बतलाना 
अर्थात्‌ ब्राह्मण का काम ये है कि पांचों ज्ञानेन्द्रियों से जो ज्ञान प्राप्त हो 
संसार में उसका उपदेश करे अर्थात्‌ ब्राह्माण का काम करना अर्थात्‌ कान से 
प्राप्त करता और वाणी से पढ़ना श्रौर यज्ञ करना कराना अर्थात्‌ वाणी 
से मन्त्रों द्वारा क्रिया करनी गौर दूसरों से करानी है और जिस गुर से पढ़ा 
है उसको गुरुदक्षिणा देना र्थात्‌ दान देनो और जिसको पढ़ाया है उस से 
दक्षिणा भ्र्थात्‌ दात लेना या जिसने ब्राह्मण के घर मे यज्ञ कराया है उस को 
यज्ञ की दक्षिणा देना भ्रर्थात्‌ दान देना है । पहिले चार कर्म भ्र्थात्‌ पढ़ता- 
पढ़ाना भ्रौर यज्ञ करता-कराना तो कतव्य कर्म . हैं, पिछले दो कमं उनका 


फल हवै । , cE य 
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प्यारे पाठकगण ! वाहु को राजा अर्थात्‌ क्षत्रिय कहा गया है । श्रव भाप 
देखिए सारे शरीर में रक्षा का काम कौन करता है जब ग्रांख में चोट लगे 
तो भ्रौषधि कौन करे, पांव में चाहे कष्ट हो व शरीर के ग्रौर किसी भाग में 
कण्ट हो उसका निदान करना वाहु का काम है शौर यह भी वतलाया गया 
है कि यह भाग प्रकृति शक्ति में शेष तीनों से अविक होगा सो आप इस टु डं 
को जो गले से कमर तक फला हुआ है, जांच कर सकते हैं कि ये सारे 
से अधिकत्व रखता है । 

इसी तरह राजा के पास दुनिया के सब वरणो से अधिक धन होना 
प्रावश्यक है रौर यहाँ भी बतलाया गया है कि वल विद्या के पश्चात्‌ दूसरा 


दर्जा रखता है अर्थात्‌ संसार में पहिला दर्जा विद्या का है, क्योंकि बाहु. 


इत्यादि भ्राँख की मदद के बिना काम नहीं कर सकती ग्रौर आँख वगर बाहु 
की सहायता के काम कर सकती है आँख की रक्षा के वास्ते तो बाहु का होना 
आवश्यक वस्तु है लेकिन उस के काम की सहायता बाहु से कुछ भी नहीं हो 
सकती जिसका अर्थ यह है कि विद्या की रक्षा के वास्ते बल की झावद्यकता 
है, प्रौर बल को काम में लाने के वास्ते. विद्या की झ्रावश्यकता है वल विद्या 
के विना ठीक प्रकार काम नहीं कर सकता और बल के विना विद्या की 
रक्षा नहीं हो सकती परन्तु स्मरण रहे कि वल अपने काम करने के वास्ते 
बिद्या पर आश्चित है, इस वास्ते पहिली कक्षा विद्या को दी गई है और तीसरा 
हिस्सा जंघा भ्र्थात्‌ ऊरू कहलाता है उसको वैश्य से उपमा दी गई है क्योंकि 
यह हिस्सा ऊपर और नीचे के दोनों हिस्सों का मध्य स्थान है, भ्रर्थात शूद्र 
इत्यादि वेश्य की पदवी के हुए क्षत्रिय, ब्राह्मण नहीं हो सकता; झौर वंश्य 


की प्रतिष्ठा धन से वतलाई गई है । अर्थात्‌ घन संसार में तीसरे दर्जे पर है | 


क्योंकि विद्या और बल से घन पैदा होता है, परन्तु घन से विद्या और बलं 
प्राप्त नहीं हो सकते । म 


हमारे बहुत.से मित्र यह प्रश्‍न करेंगे कि हम धन से विद्या प्राप्त कर 
सकते हैं रुपया. खर्च करके पढ़ लेंगे परन्तु याद रहे कि बगैर पुरुषार्थ और 
परिश्रम किये घन से विद्या प्राप्त नहीं हो सकती शौर जितना परिश्रम से 
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धनद्रान्‌ मरुप्य विद्या प्राप्त बर सवता है उस भांति परिश्रम से निर्धन 
आदमी भी विद्या प्राप्त कर सकता है । अर्थात्‌ विद्या के वास्ते धन का होना 
न होना बराबर है केवल मेहनत की ग्रावव्यकता है । दूसरे बलवान्‌ भादमी 
धन को हासिल कर सकता है और घन से शवित प्राप्त नहीं हो सकती । 
बहुधा लोग यह शंका करेंगे कि धन से अच्छा भोजन मिलता है और 
उससे शब्रित हासिल होती है लेकिन यह वात मिथ्या है वर्योंकि सव धनी 
झादमी निर्वल दिखाई देते हैं बलिक विषय रंजन का कारण धन ही दृष्टि 
पड़ता है जो निर्वलता का चिह्न है । 
प्यारे पाठक ! धन को विद्या और वल से नीचा दरजा देने का यह भी 
कारण है कि विद्या और वल जीवात्मा ग्रौर शरीर का गुण है यानी विद्या 
तो चेतन जीवात्मा का गुण है मौर वल जीव भौर शरीर दोनों का मिला- 
वटी गुण है लेकिन धन इन दोनों से भिन्न एक बाह्य वस्तु है । और जितनी 
देर में घन नाश होता है. बल उससे श्रधिक देर में नाश हो सकता है शर 
विद्या पहिले तो जन्म जन्मान्तर तक नाश भी नहीं होती हाँ विद्या के कारण 
से निर्वल या देर में नाश. हो जाती है । चौथा भाग पांव का है जो पाँव से 
घुटने तक है, ये हिस्सा निर्बल मध्यवर्ती दो हिस्सों से माहे में कम है लेकिन 
ऊपर के हिस्से से श्रधिक है जिससे बतलाया गया है कि शूद्र ब्राह्मण से ज्यादा 
घन वाला हो सकता है लेकिन क्षत्रिय वेश्य से कम घन रखता है और इस 
हिस्से का काम सिवाय सारे बदन को उठाकर ले चलने के कुछ भी नहीं होता 
अर्थात्‌ नियन्ता ने शूद्र को तीनों वर्णों की सेवा के वास्ते बनाया है । 
प्यारे पाठक ! ये सेवक समाज दुनियाँ में विद्वानों से अधिक घनी हो 
सकता है । हमारे बहुत से दोस्त शंका करेंगे कि यदि विद्या से अधिक सेवा 
से धन पैदा होता है.तो विद्या सब से निबंल वस्तु है । 
लेकिन याद रखना चाहिये कि विढ्ठान्‌ पुरुष कदापि धन की इच्छा नहीं 
रखता रौर न धन के वास्ते अपने जीबन को खर्च कर सकता है क्योंकि उस 
के विचार में जीवन के सन्मुख धन ही तुच्छ वस्तु है । वह जानता है कि यदि 
दुनियाँ का एक भारी वादशाह अपनी मौत के समय सारी बादशाहत पांच 
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मितट के जीवन के बदले देने का विचार करे तो उसे सारी, वादशाहत के 
वदले पांच मिनट जीवन नहीं मिल संकता फिर वह क्यों श्रपना बहुमूल्य 
जीवन धन के वदले खर्च करेगा । जो जीवन एक बादशाहत के वदले थोड़े 
समथ के वास्ते नहीं मिल सक्ता उस के बड़ हिस्से को थोड़े धन के वास्ते 
खर्च करना बड़ी मूर्खता है । पुराने समय में ब्राह्मण सर्दव धन से घृणा करते 
थे इस वास्ते सब से उत्तम गिने जाते थे ग्रौर लिखा भी है : 
परोक्षप्रिया हि देवाः प्रत्यक्षद्विषः ॥ 
अर्थात्‌ देवता लोग परोक्ष के प्यारे होते हैं परोक्ष उसे कहते हैं जो वाह्य 
इन्द्रियों से श्रनुभव न हो र इस ससार में जो तीन पदार्थ हैं उनमें से हमारे 
अनेक मित्र ये शंका करेंगे कि मंत्र में तो ब्राह्मण शब्द है, और इस कथन में 
देवता शव्द है, ब्राह्मण और देवता से क्या सम्बन्ध। लेकिन याद रखना 
[ चाहिए कि देवता और ब्राह्मण पर्यायवाची है जैसा कि लिखा है-- 
विद्वाँसो हि देवा: ॥ तैत्तिरीय ० उ०॥ 
श्रथ विद्वान्‌ ही देवता होते हैं। बहुधा यहाँ पर शंका करते हैं कि विद्वान्‌ 
` शब्द देवता का पर्याय नहीं किन्तु देवता का गुण है भ्र्थात्‌ देवता विद्वान्‌ होते 
हैं मूखं नहीं होते लेकिन उनका यह कथन ठीक नहीं । महाभाष्य में लिखा है 
कि देवता शब्द का प्रर्थ पण्डित है । 
देखो महाभाष्य का दूसरा अ्रध्याय :-- 
कि पुनरर्थस्य तत्वं देवा ज्ञातुमहं न्ति । 
छ देवा इति दिव्यदृशः देवा इति पण्डिताः इत्यर्थः । इस एर कैयट लिखते 
केः— 
पतञ्जलि मुनि ने कहा था कि प्नर्थ के तत्व को विद्वान 
हैं । प्रत्येक मनुष्य की शक्ति नहीं कि वस्तु की सूक्ष्मता 3 कक के, 
प्यारे पाठक ! उपरोक्त वर्णन से भ्रापको मालूम होगया होगा कि वेद 
मंत्र चारों वर्णी को ग्रुण और कमं से भिन्न बतला रहा है भ्ौर साथ ही विद्या, 
बल, घन ग्रौर सेवा के कर्तव्य के क्रम को बतला रहा है और यह भी बतला 
सा है कि जिस तरह इनमें से एक हिस्से के.विगड़ जाने से बारीर की दथा 
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धुरी हो जाती हैं जैसे एकं ग्रांख न होने से काणा झौर दोनों न होने से ग्रन्धा, 
कान के निक्रम्मा होने से बहरा, वाणी के निकम्मा होने से गू'गा हो जाता है 
इसी तरह पर जिस मुल्क में ब्राह्मण अर्थात्‌ विद्वान्‌ न हो. या वह अपने 
कतंद्य़ को पूरा न करे वह अन्धा गा व्यवहार में गिना जाता है, दूसरे जिस 
तरह वांह के निकम्मी हो जाने से मनुष्य डू'डा हो जाता है और अपने शरीर 
की रक्षा नहीं कर सकता इसी तरह पर जिस मुल्क में क्षत्रिय अर्थात्‌ बलवान्‌ 
सिपाही विद्यमान न हो वह मुल्क भी डूडा हो जाता है भर भ्रपनी रक्षा 
नहीं कर सकता झौर सदैव गुलामी से दबा रहता है झर जिस तरह जंघा 
की कमजोरी से आदमी चलने झौर व्यवहार करने में कमजोर हो जाता है 
इसी तरह जिस पृल्क में वैश्य व्यापारी और किसान न हो वह मुल्क भी 
निकम्मा और कमजोर हो जाता है, जिस तरह पांव बिगड़ जाने से अर्थात्‌ 
निकम्मा हो जाने से आदमी लंगड़ा, लूला हो जाता है इसी तरह पर जिस 
मुल्क में सेवक और दस्तकार लोग मौजूद न हों वह मुल्क बिल्कुल उन्नति 
से रहित और सांसारिक शक्तियों से रिक्त रहता है। 


प्यारे पाठक ! झव आप समझ गये होंगे कि वेद मन्त्र वया बतलाता है 
प्रौर जो लोग इसकी आज्ञा का पालन नहीं करते वह भ्रवश्य कष्ट में होंगे 
चू'कि आजकल भारतवर्ष के चारों वर्णो में ग्रपने-प्रपने गुण हैं कर्मो को छोड़ 
कर देश को जो नुकसान पहुंचता है उसकी कोई हद्द नहीं लगा सकता, इस 
वास्ते जब तक सारे वर्ण अपने गुण कर्म वेदमन्त्र के झनुकूल न च लें तव 
तक्र भारतवर्ष [किसी तरह पर तरक्की नहीं कर सकता ओर चारों वर्णी का 
अपने गुण कर्मो पर आजाना उपदेश के विना असम्भव मालूम होता है, इस 
वास्ते जव तक सारे मुल्क में नियमानुसार वैदिक धर्म द्वारा चारों वर्णों को 
जो अपने-अपने गुण कर्मों को छोड़ कर जाति आर कमं से रहित हो ग्या है 
उनके दुःखों का उपदेश करके हर एक आदमी को उसके वर्ण के कतव्य न 
सुभापे जाय भौर भ्रविद्या के कारण जो कुरीतियां या स्वभाव देश में प्रचलित 
हो गये हैं वह विल्कुल वन्द न हो जाय अथवा झाजकल वणं आश्रम 
की. जगह पर सम्प्रदायः भोर भिक्षकःमण्डल जारी हो गये हैं जब तक ये सुधर 


हे i 
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कर फिर वणं के आश्रय में न ग्रा जायें तव तक भारत भारत. होता चला 
जायगा । - को 

प्यारे पाठक ! इस समय यदि श्राप सम्प्रदायों का खण्डन और भिक्ष्‌ 
को कम करने का प्रयत्न करेंगे तो अवश्य एक प्रकार का भारी कोलाहलं 
संसार में फैल जावेगा जंसा महषि स्वामी दयानंद सरस्वती जी के उपदेश से 
सारी दुनिया के ग्रन्दर जो एक प्रकार का विचार आरम्म हुआ था वह आय 
समाज के साधारण सभासदों के खण्डन और झाचरणों से उलटा हो गया। 
लेकिन झाप सोचते होंगे कि इसका कया कारण है कि स्वामी जी के जीवन- 
काल में आर्यंसमाज में प्रेम भर प्रीति का प्रचार अधिक था और अब वह 
इस से छुछ कम हो गया ? यद्यपि वहुत से भोले भाई इसको समाज के सभा- 
सदों की जियादती पर महमूल करते हैं लेकिन उनका ये कहना ठीक नहीं। 
स्वामी जी का जीवन परोपकार का जीवित उदाहरण था और वंदिक धमं 
का उपदेश भी बराबर जारी था । स्वामी जी के मरते ही धर्म की जगह 
* राजनीति और. उपदेश की जगह कालिज झौर स्कूल और संस्कृत के गौरव 
के स्थान में अ गरेजी के गौरव ने स्थान पा लिया जिससे वह सारा प्रेम कम 
होने लगा भ्रौर झाय॑ धर्म का वह वृक्ष जो मर्हाष ने उपदेश के जल से सींच 
कर तैयार किया था कमजोर होने लगा झौर विद्याका काम सब देशों के 
वास्ते कम हो गया । 

प्यारे पाठक ! चू कि नियंता ने नियम से एक हिस्से में ज्ञानेन्द्रियें और 
शेष हिस्सों में कमन्द्रिये दे कर श्रौर केवल एक लाख ज्ञानेन्द्रिये देकर यह 
सिद्ध कर दिया है कि सामान्य ज्ञान तो कूल संसार को हो सकता है और 
| विशेष ज्ञान सारी दुनियां को हो नहीं सकता । इस वास्ते ज्ञानी का वर्तंब्य है 
कि अज्ञानियों को उपदेश के द्वारा रास्ता दिखलावे लेकिन झाजकल मूख 
लोग उस उपदेश को तुच्छ समझने लग गये मानो उनके विचार में ईश्वर- 
शिक्षा भी श्रपूर्ण है केवल उनकी बुद्धि पूर्ण है । 

प्यारे पाठक ! इस वास्ते ग्राप तेद के लिखित और मौखिक प्रचार से 
चारों वर्णी के गुण क्म सुधारने का प्रयत्न करो । 


॥ इति॥ : 
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स्वामी दयानन्द और उनका उद्देश्य 
(१) 
प्रियवर पाठक | आप॑ महाशयों ने श्री १०८ स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी 
कषा नाम तो प्रंवश्य सुना होगा । उनके निमित किये हुए वेद भाष्य वे अन्यान्य . 
पुस्तकों को भी कदाचित्‌ देखने का प्रवसर मिला हो, यदि आप झाय्यं समाज 
कै मेम्बर हैं.तब तो श्राप को उनकी व्यवस्था से भली प्रकार भिज्ञता होगी 
परन्तु इतने पर भी क्या आपने श्री स्वामीजी के मुख्य .उद्देश्य या सदुपदेशों 
का प्रयोजन यथोचित समझ लिया है । मुझे जहाँ तक २६ वर्ष सामाजिक 
आयु को व्यंत्तीत कर तजुरवा से मालूम हुम्ना हैं ग्रौर उसमें सफलता हुई है, 
मैं कह सकता हूं कि मुझे अति न्यून संख्या ऐसे मनुष्यों की दृष्टिगोचर होती 
है जो उस महर्षि के मन्तव्यों को भली आति समझे हों । बहुत से लोग स्वामी 
जी को भारतवर्ष का हितैषी मानते हैं, कुछेक उनको हिन्दू रिफार्मर ठहरातें 
हैं, अनैक्रं महाशप उनको देशोद्धारक जानते हैं परन्तु मेरी सम्मति से एक 
महात्मा संन्यासी के विषय मे ऐसा कहता मानो उसको उस घम्मं से 
पदच्युत कर देना है क्योंकि संन्यासी का घमं सारे संसार का. उपकार 
करना ग्रौर प्रत्येक को समान दृष्टि से देखना हैं। यदि स्वामी दयानन्द केवल 
` भारतंवपं के हितैषी थे तो ग्न्य देशों के वे झवश्य म्रशुर्भाचतक होंगे जो 
सवथा मिथ्या है । र 
. यदि हिन्दू रिफार्मर थे तो हिन्दू जाति से प्रीति भ्रौर अन्य से घृणा होगी 
परन्तु यह प्रत्यक्ष रूप ये झल्प बुद्धि जनों के मन्तव्य हो सकते हैं, वास्तव में 
चह महबि एक सच्चा संन्‍्या: था और सारे संसार के प्राणीमात्र को सुख 
* पहुंचाना उसका उद्देश्य था । 
प्यारे मित्रो ! यड आप को ज्ञांत है कि प्रादि में सारे संसार में वेदिक 
धर्म का प्रचार था परन्तु ऋमदः समय के हेर फेर ने इस वंदिक धर्म को मिन्न- 
भिन्त टुंकड़ों में विभाजित कर दिया । इसका प्रमाण यह है कि वेदिक घम 
का सर्वोत्तम नियम अर्थात्‌ यज्ञ अग्निहोत्र को हम प्रत्येक देश तथा भम की 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


TAN 


> PN "१-१ 
र क ANdShmai Fowadation Chennai and eGangotri 
१९६२ es श्र 


NN नाकार 
मूल पुस्तक में पाते हैं गौर पाँच सहस्र वर्ष से प्रथम का कोई ऐसा सम्प्रदाय 
प्रतीत नहीं होता, अर्थात्‌ यवन मत १३०० वर्ष से, ईसाई मत्त १९०० वर्ष से, 
यहूदी ३५०० बपं से, पारसी मत ४५००, वर्ष से, इससे प्रथम वंदिक धमं 
के ग्रतिरिदत कोई मत नहीं पाया जाता जिससे प्रत्यक्ष विदित है कि यह सारे 
मत वंदिक धर्म के विगड़ने से उत्पन्न हो गये, इसके अतिरिबत जिस समय 
चरक में इस इलोक को देखते हैं : 


so 


वाल्हिका पलवाइचीना शुलीका थदनाशकाः। 
माषगोधूम परमहदीश्षासत्र वँशवानरोष्ता ॥ 
्र्थात्‌ महात्मा अन्रि ऋषि ने वलख, ईरान, चीन, ग्ररव, यूनान, ग्रौर 
उसके पूर्वी विभागों में भ्रमण किया और वहां पर उन्होंने भ्र'गूर, उदं, गेहूं के 
खाने वाले तथा शास्त्र के त्रनुकल भ्रग्निहोत्र करने वाले मनुष्य देखे, तो इससे 
प्रत्यक्ष ज्ञात होता है कि वेदिक धर्म उस समय वतमान था, ओर जब महाभारत | 
युद्ध में योग्य विद्धानों के नष्ट हो जाने से उसका प्रचार निर्बेल हो गया और 
अन्त में प्रचार के न रहने से भौर धनादि की अधिकता से मनुष्यों में दुराचार 
फेलने लगा भौर राजा लोग निन्दित कर्मों में प्रवृत्त हो गये, ब्राह्मण जो उस 
समय जगत्‌ गुरु कहलाते थे वेदिक धर्म के प्रचार के न होने तथा झालस्य से | 
भ्रपने कतंव्यों से प्रथम ही पतित हो चुके थे वे भी राजाओं के सेवक हो गये 
झोर हां में हां मिलाने लगे, उस समय जब लोगों ने राजाझों से कहा कि 
झाप यह क्या अ्रधर्म करते हुँ ? थे 


इसी प्रकार जब सारे देश में उनकी निन्दा होने लगी तब राजाओं ने 
भ्रपने पुरोहित ब्राह्मणों से मिल कर इस निन्दा से बचने का उपाय किया 
भर संसार में एक ऐसा मत चलाया लिसमें सारे कुमार्गे घम बन: गये, इस, मत 
का नाम वाममागं है, झौर 'वाम' का गर्थे 'उल्टा! अर्थात्‌ उत्टा मार्ग फल गया 
जिसमें घम्म की वातों को घम्मं बतलाया भ्रर्थात ईश्‍वर के स्थान पर प्रकृति. 


को मानना या विजय सुख को धर्म बतलाया । प्रत्यक्ष रूप से वाम मागं का | 
` उल्टा मार्ग बतला रहे हैं । 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


ट्ट 
Digitized by Arya Samaj Foundatian Chennai and उल्लः टि 
. भ्तृगण ! इस वाममागे का मूल तैतरीय शाखा/है. क्योंकि उसके विषय. 


में जो वृत्तांत महीधर भाष्य में लिखा है उससे प्रत्यक्ष "विदित होता है कि 
उसी समय से वाममार्ग चला अर्थात्‌ एक समय व्यासजी के चेले वेशम्पायन : 
अपने शिष्य याज्ञवल्क्य से किसी वात पर रुष्ट हो गये और उससे कहा कि... 
मेरी पढ़ी हुई विद्या को छोड़ दे, याज्ञवल्क्य ने उसी समय 'विद्या का वमन कर 
दिया, तनः वैशम्पायन ने भ्रपने और शिष्यों से कहा, कि इसको खा लो, उन्होंने 
तीतर का रूप घारण कर उसको खा लिया । प्रतएव यह तेतरीयशाखा बन गई! 
| यह वृत्तांत महीधर ने झपने यजुवद भाष्य की भूमिका मे लिखा है। इस - 
| लेख से तैतरीय शाखा की उत्पत्ति ज्ञात होगई और याज्ञवल्क्य ऋषि के समय 
का पता लग गया । 
पाठक वृन्द ! यह गाथा वाममार्ग के प्रारम्भ की है अन्यथा वाममागियों 
में. तो बडा सिद्ध वही कहलाता है जो वमन. को भक्षण कर ले झौर इस गाथा 
में तीतर बनना इस बात को सिद्ध करता.है कि उस समय वाममागं का्‌ 
| विद्येष प्रंचार नहीं हुआ था और नं इस प्रकार के सिद्ध उत्पन्न हुए थे---भौर 
| जितने सूत्र प्राज कल दृष्टिगत होते हैं जिनमें पशुयज्ञ रौर माँसादि का विधान 
है उनमें ग्रधिकतर तैतरीय शाखा, तैतरीआरंप्यक ओर तेतरी ब्राह्मण के दिये 
जाते हैं जो वाममार्ग के समय में निर्मित हुए हैं ग्रौर इन्हीं पुस्तकों में यज्ञ मे. 
पशुहिसा बतबाई है अन्यथा पूर्वकाल में तो यज्ञ में हिंसा करना महापाप है 
जैसा ऋग्वेद के मन्त्र में लिखा है 
` र्नेयं यज्ञमध्वरं विश्वतः परिभूरसि सं इद्देवेषु गच्छंति । 
अर्थात्‌ हे ज्ञानस्वरूप अग्तिनाम परमात्मन्‌ तेरा जो हिंसा रहित. यज्ञ. 
सारे संसार में व्याप्त हो रहा:: है वही यज्ञ इस स्थान से देवताग्रों को 
जाता है । अ: ५ ॥; ग 
:*- बहुत से महाशयों को इस में. शंका होगी परन्तु.वेद में कम से कम सौ: 
जंगह पर यज्ञ को हिसा रहित बतलाया है: और इस मन्तव्य की पुष्टि में- 
प्रनेक उदाहरण पाये जाते हैं भर्थात्‌ जिस समय विश्वामित्र ने यज्ञ किया 
था उस समय राक्षस लोग उनके यज्ञ सें मांस-विष्ठादि, डाल कर उसको-झप- 


+ 
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वित्र करते थे । यदि यज्ञ में हिसा का निषेध न होता तो विश्वामित्र क्षत्रिय 
होने पर भी कभी रांजा रामचन्द्र जी को महायतार्थं न बुलाते क्योंकि यज्ञ में| ९ 
क्रोध करना पांप है और हिंसा विना क्रोध के हो नहीं सकती, इसमें भ्रौ!|* 
'भी प्रमाण हैं । ह 
प्रिय पाठक ! इस का बहुत बड़ा सबूत यह है कि पारसियों को जब |" 
झग्निहोत्र का उपदेश हुगरां था भ्रर्थात्‌ जिस समय व्यास व जरदुस्त का वार्ता-| ` 
लाप हुआ भौर व्यास जी ने अग्निहोत्र का उपदेश किया उस समय तो केवलं" 
सुगन्धित, बलवर्धक श्रौर आरोग्य रखने वाले पदार्थो का हवर होता था जैसा f 
कि पारसियों के रिवाज से प्रकट होता है परन्तु वाममार्ग फैल जाने के पश्‍चात द 
जो प्रार्य्यावर्त से भ्रन्य देशों में शिक्षा पहुंची वहाँ यज्ञ के स्थान में पशु वष | 
का प्रचार हो गया--जिस समय इस प्रकार चारों और वेदों के अर्था का | , 
ग्रनेथ करके वेद के नाम से बहुत सी वाममार्गीय पुस्तकें गर सूत्र बनाये तो| 
सारे संसार में वेटों की निन्दा होने लगी जैसा कि चारवाक ने लिखा है-- | 


, त्रयोवेदस्यकर्तारो भांडधूतंनिश्ञाचराः ॥ । 
अर्थात्‌ तीनों वेदों के वनाने वाल भाड, धूर्त ग्रोर राक्षस हैं । जब इस | त् 
तरह से वेदों की निदा होती थी तो एक राजा की.लड़की जिप्तको वैदिकधमं १ 
में भरति प्रीति थी शोक से यह कह रही थी । ् t 
कि करोमि क्वगच्छामि को वेदानु दधुष्यति ॥ | 
अर्थात्‌ क्या करू, कहाँ जाऊ, कौन वे का उद्धार करेगा, उसकी इस |: 
बात को सुनकर कुमारिलभट्टाचाय्यं को इस बात का विचार उत्पन्न हुभा. 
भोर उत्तर दिया:-- 
सा चित्यवरारोहि मटटाचार्योस्तिमुतले ॥ 
भर्यात ऐ धर्मानुरागिणी ! कुछ चिन्ता मत कर, वेदों के उद्धार के लिए 
भट्ठाचार्य मौजूद हैं ग्रौर कुमारिलभट्टाचाये ने मीमांसा वातिक बना कर याँ 
का नियम ठीक करने का प्रयत्न किया परन्तु वह पूरे तोर से कृतका 
न हुए । र 
जब इस प्रकार वामं मार्ग के ग्रधिक प्रचार ने देश में दुराचःर फैला 


t 
दे 
र्‌ 
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रक्खा था उसी समथ कपिलवस्तु के राजा साखीसिह गोतम को उसके दूर 
करने के हेतु बहुत भारी वचार पैदा हुआ, उन्होंने राज्य को छोड़ तप करना 
प्रारम्भ किया, जब ग्रच्छी तरह ज्ञान हो गया तो उन्होंने हिंसक यज्ञों का 
खण्डन करना प्रारम्भ किया ग्रौर उस समय जब वाममार्गी ब्राह्मण सब 
जातियों को सेवक बनाकर श्रधमे में चला रहे थे उनके वर्णाश्रम का भी खडन 
| प्रारम्भ किया, बुद्ध की शिक्षा प्रधिकतर वैदिक घर्म्मानुकूल थी परन्तु उस 
|समय जो वाममागं के प्ननर्थों से वेदिक धम्म हो रहा था उससे बिल्कुल 
विरुद्ध थी, उस समय वाममार्गी ब्राह्मणों ने बोद्धमत के जास्त्रार्थे में वेदों के 
| प्रमाण श्रर्थात्‌ उसी वाममार्गी तैतरीय शाखा के प्रमाण देने आरम्भ किये, 
| महात्मा बौद्ध देव जो कि संस्कृत के बड़े विद्वान तो थे ही नहीं, इस कारण 
| स्वयं तो वेदार्थं विचार न सकते थे । दूसरे उस सपय में वेदों के भ्रनुकूल पुस्तकें 
भी कम प्राप्त होती थीं जिससे उनको भली भांति शिक्षा होती, जब उन्होंने . 
| देखा कि वेदों के जमघटे को साथ लेकर वाम मार्ग को दुर नहीं कर सकते 
| हैं तो उसका उपाय उनको यही सूरा कि वेद को मानना छोड़ दें पोर जहाँ 
|| तक हो सके इन हिसा करने त्राले यज्ञों को बन्द करने के वास्ते प्रनेक प्रचार 
| ग्रौर उनकी जड़ वेदों के न्यून करने का प्रयतन किया । ग्रतएव उन्होंने शूद्रो . 
से कार्य आरम्भ किया प्रौर थोड़े ही दिनों में सारे भारतवर्ष में हलचल मच 
|गई। जब विरोधियों ने देखा क्रि गौतम वेदों को नहीं मानता तो उन्होंने 
| उससे कहा कि वेद ईदवर कृत हैं । 
बुद्धदेव ने उत्तर दिया कि हम ऐसे ईश्वर को भी नहीं मानते जिसने ऐसी 
पुस्तकें बनाई हों जिसमें हिसा करने को उपदेश हो । श्रस्तु इस प्रकार महात्मा 
बुद्धदेव धर्मे के एक हिस्से को प्रपने मन्तब्यानुसार विषयुक्त समझकर उससे 
| पृथक्‌ हो गये भ्लौर शेष भाग का प्रचार करने लगे, जब इस प्रकार से ज्ञान 
मुख्य भाग अर्थात्‌ जीव, प्रकृति, ईश्‍वर इत तीनों में से ईश्‍वर निकल गया 
झोर शेष दो तिहाई घमं भ्रर्थात्‌ जीव और प्रकृति का प्रचार होता रहा । 


प्यारे मित्रो ! इस त्र.टि को पूरा करने के. वास्ते स्वामी शंकराचाय जी 
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महाराज- ब्रह्म की सिद्धि के वास्ते कटिबद्ध हुए और सारे देश में भ्रमण कर 
बोद्धमत. का खण्डन किथा श्रौर जहाँ तक हो सका । अपना कुल समय ब्रहम 
सिद्धि में व्यय किया क्योंकि उस समय तक मनुष्यों में प्रकृति और शीव को 
छोड़कर दूसरे किसी स्थान में दिखलाना कठिन था इसलिए उन्होंने प्रत्येक 
वस्तु में दिखलाना शुरू किया झौर षट पदार्थ नादि वतलाकर पांच को| 
सान्त बतलाया । अभी महात्मा : शंकराचाय को अपना पूरा मिद्धान्त दिखलाने 
काः अवसर .मिला ही नहीं था कि देश के दुर्भाग्य से वह भारत का भानु ६ 
ग्रसार संसार से चलता हुग्रा । षरन्तु जितना काम इस महात्मा ने किया उसे 
मालूम. होता है कि.यदि इस ऋषि को दस वर्ष तक धिक जीवित रहने न 
अवसर मिलता तो यह .भारत का उद्धार कर देता ओर वैदिक धमं को जो 
महाभारत के बाद हानि पहुंची थी उमकी पूर्ति हो जाती परन्तु तो भी से 
वर्ष की ग्रवस्था से ३२ वर्ष की श्रवस्था तक इस ब्रह्म प्रचा रक .ने सामान्यत 
भायेवर्त्त में विश्ञेषतया ब्रह्म को फला दिया । | 


` ्रातृवर्गो ! महात्मा शंकराचार्य के पश्चात्‌ उनके चेले यद्यपि बड़ | 
पण्डित हुए जिन्होंने भ्रद्वौतवाद के सिद्ध करने के लिए सहुस्रों नये प्रमाण | 
झोर सैकड़ों पुस्तकें लिख, डालीं परन्तु वह वैदिक धर्मे को उस मूलतत्त्व 
बहुत दूर ले गये भ्र्थात्‌ उन्होंने प्रकृति भौर जीव के ग्रस्तित्व से' बिलर्कु! 
इन्कार कर दिया और पट्‌ ग्रनादिं मानकर पांच को अन्तवाला बतलाते | 
मन्तव्य को विल्कुल न समझा, महात्मा शंकराचार्य का तो यह सिद्धान्त १ 


कि जो वस्तु उत्पन्न होती है वह अनित्य है और जो उत्पत्ति से रहित है % 
नित्य है.।- . 


- भतएव यह छः पदां प्रनादि. भ्र्थात्‌ उत्पत्ति शून्य हैं ग्रतएव ह 
परन्तु ब्रह्म ता सवंव्यापक है अर्थात्‌ वह्‌ श्रनन्त है भ्रौर शेष पांच पदार्थ जी 
ईश्वर, माया, प्रविद्या भ्रोर इनका संवंध यह पाँचों .सीमाबद्ध हैं, यहा 
जीव के भ्र्थ बद्ध जीव के हैं म्रौर इश्वर मुक्‍त जीव को कहते हैं विद्या 

को गुण है, माया प्रकृति का नांम है। * 


४ ०५.७ ४ 
र 
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हमारे कुछ मित्र यह कहेंगे कि तुमने यह बात मन गढ्न्त कही है परन्तु 
जहां जीव का लक्षण किया है वहां ग्रविद्या में युक्‍त चेतन को जीव माना 
है । भ्रविद्या के दो ग्र्थं हो सकते हैं: एक तो ज्ञान का अभाव दुसरे विपरीत 
ज्ञान, अगर प्रविद्या के अर्थ ज्ञान के भाव से मानें तो ठीक नहीं क्योंकि चेतन 
ज्ञान.वाल. को कहते हैं आर जिकषमें ज्ञान का प्रभाव है वह चेतन ही नहीं 
कहला सकता । इस हेतु से अविद्या के अर्थ विपरीत ज्ञान के माने जाते हैं, यहाँ 


उलटा ज्ञान बन्धन अर्थात्‌ दुखोत्यत्ति का कारण है और इसी के नाश से 


मुक्ति होती है ज' मिथ्या ज्ञान का नाश हो गया तो उसमें श्रल्पज्ञता जो 
जीव का स्वाभाविक गुण है; मीजूद है, परन्तु मिथ्याज्ञान बिल्कुल अलग हो 
गया .। अब यह बन्न से खाली है इसी को शुद्ध सत्य प्रधान “उपाधि सहित 
अर्थात्‌ ईश्‍वर कहत हैं । 

प्रिय पाठ ! कंयोंकि आदि और अन्त दो प्रकार के होते हैं । एक तो देश 
योग से दूसरा काल योग से, जो वस्तु काल योग से झादि वाली है वह काल 
योग से अन्तवाली होगी । क्योंकि नदी एक किनारे की कहीं होती ही नहीं, 


जिसका आदि है उसका भ्रन्त वशय है [ओर जो. वस्तु देश योग से अनादि 


है वह देश योग से झनन्त भी होगी, परन्तु यह नहीं हो सकता कि जो बस्तु 
काल योग से ग्रनांद है वह देश. योग से भी अनन्त हो । क्योंकि परमाणु काल 
योग. से अनादि है परन्तु देश योग से शान्त है यहां महात्मा शंकराचाये;का 
यह प्रयोजन था कि काल योग से छः वस्ते अनादि और ग्न्त हैं परन्तु देश 


* योग से पांच वस्तु ग्रादि गौर रम्त वाली । केवलः एक ब्रह्म ही अनन्त है । 


सज्जन महाशयो ! महातमा शंकराचाय के प्रयोजन को न समझ कर 
लोगों ने ऐसे झगड़े उत्पन्न किये कि महात्मा शंकर का जो सिद्धान्त वेदिक 
चर्म की उस कमी को पूरा करने का था, जो महातमा बुद्ध. ने संस्कृत न जानने 
झौर पण्डितों के वाममार्गी होने के कारण प्रयुक्त समझ काट दिया था, परन्तु 
दुर्भाग्यवश शंकराचायं के चेलों ने विना समरे या किसी अपने प्रयोजनं से 
वैदिक धम्मं के उस हिस्से को जिसको बुद्ध ने स्थिर रखा था बिल्कुल उड़ा 
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दिया ।, केवल वह भाग जिसको शंकराचाय बुद्ध मत में मिलाकर उसकी त्र! 
को पूरा करना चाहते थे, उसी को रख लिया भ्रर्थात्‌ जीव, प्रकृति जिसके 
बौद्ध मत वाले मानते थे । शंकराचार्य इसमें ब्रह्म को मिला कर इसको पूर 
वेदिक घर्म बनाना चाहते थे परन्तु उनके चेलों ने प्रकृति ग्रौर जीव को 
कर केबल ब्रह्म अर्थात एक तिहाई वेदिक धमं का प्रचार शुरू किया ओर के 
पर विज्वेष ध्यान न दिया । श्व वंदिक धर्म के दो भाग हो गए । एक बौद्ध म 
दुसरा भ्रद्ग तवाद । दो तिहाई भाग तो बौद्ध मत ने ले लिया भ्रोर एक भार 
शंकराचाये के चेलों भर्थात्‌ भ्रद्व तवादियों ने लिया परन्तु यह तिहाई भा! 
विशेषतः प्रकाशक और हितकारी था इस वास्त यहु प्रबल पड़ा और पृथ्वी | 
- प्रत्येक विभाग में फेल गया । ॥ इति॥ 


स्वामी दयानन्द और उनका उद्देड्य । | 
| 


प्राज कल जितने मत मतान्तर आप संसार में देखते हैं बह लगभग सा 

ही इस वेद मत से निकले हुए हैं ग्रौर जा बड़े २ सम्प्रदाय भ्राज दीले 
हैं वे तो केवल शंकर और बुद्ध के टुकडों से उत्पन्न हुए है । ईसाई मत ते 

` बोद्ध घम्मे से मिकला हुआ है मरौर इस्लाम शकर का शिष्य है। श्राप प्रश्न 
करेंगे ईसाई मत बौद्ध घमं से कसे निकला ? इसका प्रमाण यह है कि हि 
मत की शिक्षा में बहुत सा भाग वौद्ध घम का दिखाई पडता है । जिस प्रक 
कि पिता और पुत्र के रूप को देख कर तथा पिता को पुत्र से पहिले जान क| 
प्रत्येक मनुष्य भ्रनुमान कर लेता है कि यह इसका पुत्र है, इसी प्रकार 
ईसाई मत श्रौर बौद्ध धर्म के सिद्धान्तों का मुकाबला तथा बौद्ध धर्म गी 
` इन देशों में ईसाई मत के पूर्व पाये जाने से स्पष्ट प्रकट होता है 
झाज कल तो वहत से विद्वान इस बात को मान रहे हैं कि ईसाई 
मत की दिक्षायें बौद्ध धमं सेहीली गई हैं। गिरनार से जो लेड 


'खुदे हुए मिले हैं उनसे विदित होता है कि बोद्ध घर्मावलस्बी सम्राट भ्रशोक 
अपने उपदेशकों को सिरिया में भेजा था भ्रोर यूत्तानी महाराजों में संब 
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बनाया था । इसे ग्रतिरित्त प्रोफेसर महाजी मानते हैं कि बोद्ध धर्म ईसाई 
मत का कारण था और प्रोफेसर विन्मन, सिविल और लिली तो स्पष्टतया 
बौद्ध घमं से निकला हुम्रा ही ईसाई मत को मानते हैं । फिर बौद्धघमं में 
'तसलीस' त्रयवाद है और ईसाई धमं में भी यह है। सारांश यह है कि 
बहुत से प्रम ण मिलते हैं । 

दूसरा इस्लाम शंकर के मतःसे निकला हुआ दिखाई.देता है जिससे कि स्पष्ट 
प्रकट होता है कि इसी के समय में यूरोप तथा भ्रन्य. पादचात्य देशों में बोद्ध 
धर्म की शिक्षा का प्रचार हो चुका था परन्तु शंकर की शिक्षा बहुत समय के 
पीछे इन देशों में गई परन्तु मुहम्मद साहब के पूर्वं शंकर के सिद्धान्त पश्‍चिम 
में फैल चुके थे इस्लाम का कलमा स्पष्ट रूप से वताता है कि शंकराचार्य की 
शिक्षा से लिया गया भर्थात्‌ 'ला इलाह इल्लिल्लाह, मुहम्मदरसूल्लिलाह, इसमें 
पूवं खण्ड तो स्पब्ट रूप से इस श्र्‌ूति का अनुवाद है :-- 


“सर्व! खल्विदं ब्रह्म नेह नांनास्ति किचन ॥7 


भथोंत्‌ एक ही ईश्वर है दूसरा कोई नहीं,हां, उत्तर खण्ड ग्रवद्य ग्रावदय? 
कता के कारण मिलाया है । यदि वे गूढ़दूष्टि से देखें तो उन्हें विदित हो 
जायगा कि जो मनुष्य एक ही ईश्वर से सृष्टि की उत्पत्ति मानते हैं वह सब 
हांकर के शिष्य हैं । १ 

प्रिय पाठकगण ! जब इस प्रकार एक वैदिक घर्म के दो भाग हो गये । 
इन भागों से भी सहस्नों शाखायें फूट निकलीं । जिप्त प्रकार एक नारंगी को 
देख कर कहा जाय कि यह एक है, परन्तु जिस समय उसका छिलका उतारते- 
हैं तो उसकी बहुत सी फांके पृथक्‌-पृथक्‌ हो जाती हैं और जव इन फांकों 
को देखा जावे तो जीरा पृथक्‌ पृथक्‌ दिखाई देता है, इसी प्रकार एक वेदिक 
घमं के खण्ड होते चले गये और जितने आचार्य हुए सबने प्रयत्न किया कि 
सम्पूर्ण संसार किसी प्रकार सत्य घमं पर भाजावे, परन्तु सब ने प्रकाश 
दीपकों का दिखाया, कहीं लैम्प और विद्यूत प्रकाश का भी प्रबन्ध हुझा 
आर कोई चंद्रमा तक पहुंच गया, परन्तु इच मनुष्य कृत प्रकाशों से मनुष्य 
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जाति मेंद्वेष बढ़ता चला गया । मनुष्य मात्र एक हो जाते इस के बदरं 
पृथक्‌ होते ही चले गये । 


' प्रिय पाठकगण ! यह्‌ तो राप. जानते ही हैं कि जिस समय संसार गे. 
सूर्य का प्रकाश होता है उस समय प्रत्येक मनुष्य को अपने घर सें. प्रकाश 
दीखता है. आर वह बाहर भी प्रकाश ही प्रकाश देखता है । केवल यह विचार| 
तो उसे. होता है कि' जिनके चक्ष दूषित हो गये हैं, अथवा. जिसने.- चक्रो 

“पर आवरण कर लिया हो उसके लिए तो प्रकाश नहीं, अन्यथा समस्त संसार 
में प्रकाश है । परन्तु जिस समय सूर्य के प्रकाश के बदले सहस्नों दीप 
भांति-भांति के प्रकाशित हो जाते हैं उस समय जो जिस दीपक को i 
'पास पाता है उसको तो प्रकाशित समभता है और शेष समस्त. संसार. गो 
अन्वकारमय । यही दशा मनुष्यों के मतों की है वह अपने मत को सत्य ग्रोर 
दूसरों के मत को बुरा सममते हैं परन्तु ईश्वरीय धम्म में यह्‌ वात नही. ब 
प्रत्येक को उत्तम जानते हैं, यह केवल उसको बुरा समभते हैं जिनके कि कमं 
दूषित हैं.श्रथवा जिनकी बुद्धि परः ग्रज्ञान-का. भ्रावरण-पड़ा हो-। 


`. ` प्रिय पाठकगण' !' जब सूर्यास्त हो जाता है उसे समय संसार की य 
दशा हो जाती है कि एक ग्रोर तो सिंह अपने भिटों से निकलकर प्राणियों को 
दुःख पहुंचाते हैं, दुसरी भोर भ्रस्य रुधिरामिषभोजी भयंकर पशु भी घूमता 


'उस समय प्रथम तो प्रत्येक में स्वार्थ, दम्भे ग्रौर कीति दि दोष र 

` हैं, इसके पश्चात्‌ःग्रनृत, धोखा, हत्या (कतले ५ 
,ग्रधा मिकता. भ्रोर विइवासघात जैसे श्र 

रा उपस्थित होते हैं, 
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कर नाना प्रकार के दुःखों में डाल देत हैं । 

प्रिय पाठकगण ! जिस समप स्वामी दयानन्द का जन्म हुआ था । ययाथं 
में उस समय यही दशा हो रही थी । वैदिक घम्मं के अस्त हो जाने से एक 
ग्रोर तो कुरानियों के दीपक जल रहे थे, वे श्रपने धर्म्म को ही समस्त 
'संसार मे उत्तम बता रहे थे । दूसरी ओर ईसाई मत का विद्युत प्रकाश 
ससार भर में उत्तम होने का दावा रखता था, तीसरी ्रोर बौद्ध घम्म का 
दीपक भी पूर्ण उन्नति अवस्था में भ्रपने को सर्वोत्तम सिद्ध कर रहा था। 
चौथी ओर भारत के साम्प्रदायिक घम्मं 'शाक्तिक, वैष्णव, गाणपत्य और 
सौय्ये ग्रादक? झपने ही टिमटिमाते हुए दीपकों को सारे संसार में सत्र से 
झधिक प्रकाशित समझते थे। पांचवीं शोर सहल्तों प्रकार के वेशघारी 
'गोस्वामी, वंरागी, दादूपंथी, निमंले, रामस्नेही आर कबीर पंथी झादिक' 
अपने घम्म को सर्वश्रेष्ठ बता रहे थे । 5 


प्रिय पाठकगण-! ये समस्त मत एक दूसरे के विरोध पर कटिवद्ध थे। 

प्रपने मत को उत्तम झौर दूसरों को. बुरा बता रहे थे। अंब मुसलमान 
अपने घम को अच्छा कहते थे तो दूसरी मरोर से दिखाया जाता था कि 
"तुम्हारे घंम्मं में अत्याचार के ग्रतिरिक्त ग्रौर कोई उत्तमता ही नहीं दिल्लाई 
देती ।. यही दशा ईसाइयों को तसलीस के भ्राक्षेपों कीः हो रही थी। हिन्दू 
विचारे. बहुत ही पतित भ्रवस्था में थे ये भ्रपने धम्मं से नितान्त भ्नभिज्ञ 
थे । छोटे-छोटे पादरी और मौलवी जब बड़-बड़े हिन्दू पण्डितों से शास्त्रार्थे 
करने को उद्यत होते थे. तो दीत हिन्दू पण्डित घबराते फिरते थे। यद्यपि 
हिन्दू धम्मं सब से अधिक युक्ति-संगत तथा इसके शास्त्र सब से अधिक पूर्णता 
को प्राप्त थे, परन्तु साम्प्रदायिक दोषों के मल ने हिन्दूओं को अपने वास्तविक 
म्म से बहुत दूर गिरा दिया था। अतः हिन्दू धम्मे का स्वर्ण साम्प्रदायिक 
खोट की मिलावट के कारण बुद्धि की कसोटी पर खरा उतरने योग्य न 
था ॥ इस समय श्रावश्यकता थी कि एक पूर्ण विडान्‌ आये ओर सत्य घम्म 
' का पता बताये । - { 
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प्रिय पाठकगण ! ऐसे भयंकर रोग के लिए जब कि शरीर के अवयव 
पृथक्‌-प्रथक्‌ हो जावे भ्रोर बहुत से रोग एकत्रित होकर शरीर को नाश करना 
चाहें उस समय कितनी विद्वत्ता तथा परिश्रम की झावश्यकता है । इसको 
तो झाप भली-मांति समझ गये होंगे कि स्वामी दयानन्द के आने के पूरवे 
यही दशा वैदिक धर्म. की हो रही थी । स्वामी दयानन्द ने संसार में ग्राते ही 
इस रोग के निदानारथं इसकी नाड़ी को देखा और जाना कि अन्धकार ने 
इसे बहुत ही दुखी कर रबखा है झौर जहां-कहीं दीपकों का प्रकाश है उसने 
श्रौर भी भ्वयवों को पृथक्‌-पृथक्‌ कर दिया है । इस योग्य वैद्य ने इसके . 
रोग का कारण जान कर झौषधि बनाई और विचार किया क्रि यावत्‌ इनको 
पूर्णतया प्रकाश न मिलेगा तावत इन रोगों की चिकित्सा ग्रसम्भव है और 
जब तक कि यह पृथक्‌-पृथक्‌ दीपक वुभकर एक ही प्रकाश पर सब काम 
न करने लगे उस समय तक उचित चिकित्सा नहीं हो सकती और दीपकों 
में कोई भी इस.योग्य नहीं कि जो समस्त संसार को प्रकाशित कर सके। 
'दूसरे.दीपक का प्रकाश कभी वायु से.नि्भेय नहीं हो सकता इसलिए मनुष्य 
इस प्रकाश के श्राघार पर बैठ तो सकते हैं परन्तु अपने उद्देश्य को प्राप्त 
नहीं कर सकते । ग्रतः इन दीपकों में कोई भी इस योग्य नहीं जिससे किं 
काम निकल सके.। ग्रब उसने विचार करना प्रारम्भ किया कि इन दीपकों 
में पहिले कौन सा प्रकाश था जिसकी किरणों से यह दीपक जलते हैं। 
उसने सोचा कि नानक साहब दादूजी ग्रोर कबीरदास के दीपक तो ४०० 
वर्ष पूर्व थे म्रौर बल्लम झादि को लगभग इतना ही समय हुम्रा । रामानुज | 
झर चतन्य ग्रादिक भी गाठ सो वर्ष पूवं न थे। मुहम्मद साहेब का | 
इस्लाम भ्रोर कुरान १३ सौ वषं पूवं समय में नहीं था । ईसा, शंकराचाय्यं, । । 
बुद्ध और जैन आदि भी ढाई सहस्त वर्ष से पूर्व नहीं सिद्ध होते। चार्वाक्‌ | 
आदिक ३ सहत बषं तक पहुंचते हैं | मंजूसियों की जबुर झोर तोरंत | 
भी ३४ सो वर्ष से पूर्व विद्यमान न थे । पारसियों की पुस्तक 
जिन्दावस्था भी ४५ सो वर्ष तक का प्रमाण देती है ।, वाममागियो . 
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के मत का पता ४८ सो वर्ष तक मिलता है । अब 
6 सा नहीं चलता । दुसरे यह र चा हि 
प्रत्यक जाति न्यून से न्यून सात सहस्र वषं से 

| रौर उनकी इलहामी किताबें (ईश्वरीय ज्ञान fan ५ 
आगे नहीं जातीं तो कया ईश्‍वर ने २५ सौ वर्ष तक मनुष्यों को भ्रपने आदेश 
से ग्रज्ञान में रखकर दुःख दिया होगा ? सम्भव नहीं प्रतीत होता कि सवं- 
शक्तिमान म्रोर सर्वज्ञ होते हुए भी ईकवर इस प्रकार संसार के राजा की 
भाँति पहले तो (सृष्टि को) अन्धकार में रक्खे और फिर अपूणं नियम भेजता 
रहे म्रौर सवंदा प्रकाश दिखलाता रहे । ईश्‍वर के रचित संसार से उस के 

: गान का पूर्ण होना प्रकट होता है । परमेश्‍वर से मनुष्य की झाँखों के लिए . 
सूय बनाया है, उ५को झाज पर्यन्त बदलने की आवश्यकता नहीं हुई मरोर न 
सृष्टि के अन्त तक है भौर कानों की सहायता के लिये आकाश बनाया है 
उसे भी बदलने की आवश्यकता नहीं । इसी प्रकार जित इन्द्रियों की सहायताथं 
जो पदार्थ उनाये उनमें से कियो को भी बदलने की म्रावश्यकता नहीं इई ।. 
फिर केसे सम्भव हो सकता है कि मनुष्य के सर्वोत्तम पदार्थ और ग्रान्तरिक' 
एव सूक्ष्म वस्तुओं के जानने योग्य साधन अर्थात्‌ बुद्धि के सहायता जो सूयं 
गपनी विद्या का उसने दिया हो तो उसको बारम्बार बदलने की श्रावश्यकता 
पड़े । सुतराम्‌ ज्ञात हुआ कि संसार में जो प्रकान उत्पन्न हुआ है यह सब 
मनुष्य कृत है शर सृष्टि के श्रादि में प्रकट हुआ है, जिसकी उत्पत्ति का 


समय मनुष्य को बुद्धि से बाहर है, ईश्वरीय प्रकाश है । ; 


प्रिय पाठकगण ! उसके साथ ही जब उस महात्मा ने यह विचार 
किया--कि इन में से कौत ऐसा प्रकाश है जिसको वायु से भय नहीं । जहाँ 
तक उसने खोज की, जाता कि अ्रपूर्ण दीपक तो वायु से घबड़ाते हैं भ्रर्थात्‌ 
तक द्वारा अपने लिए सिद्ध नहीं कर सकते । प्रत्येक मत जो मनुष्य कृत था 


| यह कहता हुआ दिल्लाई दिया कि सजहब (धमं).में झकल (बुद्धि) को दखल 
(वेश) नहीं । इसके पीछे उत ने तर शास्त्र का खोज भारम्म किया । जहाँ 
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पर वैज्ञेषिक शास्त्र के बनाने में महषि कहते हुए दीख पड़े-- 
बुद्धि पूर्वा वाक्य कुतिवं दे । 

अर्थात्‌ वेद में जो कुछ लिखा हुआ है वह वुद्धिपूवक है । अर्थात वेद की 
बात को तकं का भय नहीं, क्योंकि वे सर्वेज्ञ से उत्पन्न हुए हैं । . 

प्रिय पाठकगण ! जब महुधि ने वेद की प्रशंसा तर्कं शास्त्र में देखी झौर 
चेदों में भी गायत्री मन्त्र के अर्थो को विचारा तो स्पष्ट विदित हुम्ना कि बुद्धि 
के बढ़ाने का साधन केवल वेद ही है । भ्रब विचार हुभ्रा कि और लोग तो 
धम्मे में बुद्धि का काम में लाने से रोकते हैं ग्रौर गौतम घम्म में बुद्धि को 
बढ़ाकर काम में लेने की ग्राज्ञा देते हें । इसलिये वेद ग्रवक्य पूर्ण ज्ञान है । 
साथ ही यह भी.पता चला कि इस समय जो वेद के मानने वाले हैं इस 
रज्ञ और मूर्खता में पड़े हुए हैं इसका क्या कारण हैं ? जब देखा कि मनुष्य 
जिस काम को वेदानुकूल मान कर उसके करने में उनके मन्त्रों के अर्थ से 
अनभिज्ञ हैं भ्रौर वेसे ही बिना _जाने पूछे अपने भ्रम वश मनमाने वेद मन्त्र 


' उच्चारण करते हैं जैसे कि शनिश्वर की पूजा 'शन्नों देवीति' इस मन्त्र से 


की जाती है । इस से प्रकट हो गया कि मनुष्य वेदार्थं तनिक भी नहीं जानते 


'झौर विवाह पद्धति श्रादि सव ही बिना अर्थ जाने रीति की भाँति भुगताई 


जाती है । संध्यादि नित्यकर्मो के प्रथो से तोये लोग नितान्त ग्रनभिज्ञ ; 
थे। सारांश यह कि हर प्रकार अविद्या के कारण वेदार्थ का श्रज्ञान ही समझ 
में श्राया फिर विचार हुमा कि क्या इतने पंडित भारतवर्ष में हैं वे-- वेदार्थ | 
के जानने वाले नहीं । जब पण्डितों से मिल कर देखा तो भौर भी प्राइचर्य _ 
हुभ्ना कि मनुष्य वेदों के ग्रथ से बहुत दूर जा पड़ हैं मरौर प्रपने अज्ञानवशं | 
नवीन ग्रंथों को वेद समझने में लग गए हैं । बहुधा मनुष्य तो उत श्रौतसूत्रो को . 


'जो वाममार्ग के समय में बने, वेद बता रहे थे। यह नहीं देखते थे कि इन | 


सूत्रों में स्थान-स्थान पर तंत्तरीय शाखा के प्रभाण हैं भ्रोर तैत्तरीय शाखा | ः 
'याज्ञवल्क्य के पीछे भ्राती हैं ग्रोर याज्ञवल्क्य जी व्यास जी के पीछे जत्मे! 
मानो तेत्तरीय शाखा इसी कलियुग की बनी हुई है ग्रोर ऐतरेय ब्राह्मण, _ 
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तैत्तरीए, ग्रारण्यक भ्रौर तैत्तरीय प्रातिशाख्य आदितो इसमें भी पीछे बने 
हैं । तो वह सूत्र जिनमें इनके भी बहुत समय उपरांत बने । सारांश यह कि 
यह श्रौतसूत्र आदिक ३ सहस्र वषं से पूवं के नहीं ठहरते । कतिपय मनुष्य . 
उपनिषदो को वेद. कहते हैं परन्तु यह भी सत्य नहीं, क्योंकि उपनिषदों में 
याजञयन्त्रप तैत्तरीय ष्वेतकेतु, जावालि भौर यम भ्रादिक ऋषियों के शास्त्रार्थ 
लिखे गये ग्रौर वेद सृष्टि के ग्रादि पें अग्नि, वायु, आदित्य ग्रोर अ गिरा 


पर प्रकट हुए थे । अत: जो पुस्तक सृष्टि के मध्य में बनी; वेद नहीं कहला 
सकती । ४! | ः 


कतिपय मनुष्य ब्राह्मण ग्रन्थों को वेद. कहते हैं। परन्तु ब्राह्मण ग्रन्थों में 
भी इतिहास भरा हुआ है, दुसरे वे वेदों के मन्त्रों से प्रतीक को लेकर व्याख्या : 
करते हैं । ग्रतः वह वेद नहीं वरन्‌ वेदों का व्याख्यान है। 


जब स्वामी दयानन्द ने देखा कि बहुत से पुस्तक आज कल वेद के नाम 
से बनां लिये गये हैं, तो उन्होंने वहत परिश्रम से प्रन्वेषण किया मौर न्त 
में पता चला कि चार वेद संहिता भ्रनादि हैं। प्रव एक बात "और प्रकट 
हुई, बहत से मनुष्य यह कहते हैं कि ग्रादि में वेद एक था परन्तु व्यास जी 
ने इसको चार में विभाजित किया । अब इस में यह खोज हुई कि इसका 
कारण क्या है, क्योंकि प्रथम तो स्वयं वेद में चारों वेदों का : पृथक-पूथक्‌ . 
होना वर्णन है । दूसरे ब्राह्मण ग्रंथों में भी चारों वेद भिन्न-भिन्न ऋषियों 
पर उतरे माने गये हैं प्रौर मनु आदि भी चारों वेदो का होना मानते है, यह 
एक वेद का होना कहाँ से लिया गया । जब टटोल की गई तो उसका कारण' 
भी महीघर भाष्य की भूमिका में से एक गाथा. जान पड़ी और वह. इस. 
प्रकार है कि व्यास जी: ने मनुष्यों की निर्बल बुद्धि देखकरः चारों वेंद ।बांट कर 
वेशम्पायन झ्ादि भ्रपने शिष्यों को . पढ़ाये, जब. इसकी खोज. की तो . प्रकट 
हुंभा रि झ्ाजकल जो ऋग्वेदी, यजुर्वेदी, सामवेदी .ओर भ्रथवे वेदी ब्राह्मणों 
की जो संज्ञा हैं इसी में वेदों का विभाजित होना सहीधर.का तात्पर्य है। & 
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रामायण सार 


श्री रामचन्द्र जी के. भक्‍तो ! दिन-रात रामायण के बढ़ने वालो ! 
' महाराज रामचन्द्र जी को अपना बड़ा मानने वालो ! देश फे क्षत्रिय जनो ! 
ग्राप सर्वथा रामायण को जो झाय्यकुल भूषण, क्षत्री कुल दिवाकर वेदवित्‌ 
वेदोक्त. कर्म प्रचारक, देश रक्षक, शूर, सिरताज, रघुकुल भानु दशरथात्मज 
महाराजाधिराज महाराज रामचन्द्र जी का जीवन चरित्र हैं सदा पढ्ते-सुनते 
हैं परन्तु झोक है कि श्राप उस महानुभाव के देवी जीवन से कुछ भी लाभ 
नहीं उठाते । महाशयो | यह राम चरित्र ऐसा जत्तम है कि यदि मनुष्य 
इसके प्रनुसार अपना जीवन व्यतीत करें तो वदय मुक्‍त पद को प्राप्त 
हो जायें । 
महाशयो ! रामायण के झादि में महाराज के जन्म का वृतान्त लिखा 
है जिससे बोध होता है कि हमारे देश के राजाग्रों को जब सन्तान की 
ग्रावश्यता होती थी तब वे लोग विद्वान ब्राह्मणों को बुलाकर यज्ञ कराते थे 
झौर इस समय क लोगों की भांति गाजीमियाँ भ्रौर मसजिदों या इस प्रकार 
के ढकोसले न करते येः वे कभी सण्डों झौर मुष्टण्डों से सन्तान न चाहते थे । 
वे गू'गापीर प्रौर भसानी को न मानते थे, वे टोने झौर घागे न कराते थे । 
यह'सब बातें भ्रापको महाराज रामचन्द्र जी के जन्म से प्राप्त होती हैं । 
` हे रामायण के पढ़ने वालो ! शीघ्र ऐसी मूखंता की बातों को त्य.ग यज्ञादिं 
कर्म प्रारम्भ करायो । पुनः महाराज का वशिष्ठजी से विद्या ग्रम्यास करना 
है जिससे बोघ होता है कि पूर्व'समय में सव क्षत्रिय, ब्राह्मण वेदव द्विजातिमात्र 
पढ़ते थे, ्राजकल' की भांति यह न था कि विद्या पढ़ना म्राजीविका के लिये 
समझे किन्तु विद्याभ्यास मनुष्यत्व का हेतु माना जाता था । मूर्ख को मनुष्य 
संज्ञा ही न मिलती थी । अव रामायण के पढ़ने वालो ! शीक्ष विद्याम्यात 


करो और उस वेद विद्या जिसको महाराज रामचन्द्र जी ने पढ़ा था; संसार « | 


में फेलाम्रो । उससे प्रागे महाराज रामचन्द्र जी का बिद्वामित्र के साथ 
जाना है जो इस बात का पूरा प्रमाण है कि पूवं समय: में विद्वानों रीर 
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तपस्वियों का कंसा माने था । देखो; राजा दशरथ ने प्राणो से अधिक प्यारे | 
दोनों पुत्र विश्वामित्र को दे दिये, दुसरे उस काल में क्षत्रियों के बालक ऐसे 
बली होते थे जो रामचन्द्र जी ने इस छोटी सो भ्रवस्था में ऋषि के साथ वन ` 
में जाने से भथ नहीं खाया ओर दोनों भाइयों ने सहल्नों राक्षसों को मार - 
डाला । यह सब ब्रह्मचर्ये विद्या, रौर धभ का प्रताप देखकर भी हम लोग घर्म 
नहीं करते । फिर रामचन्द्र जी का जनकपुर घनुष तोडना लिखा है इससे भी : 
उनक बल की प्रशंसा प्रतीत होती है, इसके श्रागे महाराजा रामचन्द्र जी के 
विवाह का वृत्तान्त हे जिससे यह विदित होता है कि उस काल में स्वयवर 
की रीति थी श्रौर ग्राज कल की भांति गुड्या-गुड्ढे का विवाह थ्रर्थात बाल- 
विवाह का प्रचार न था कन्या रौर वर दोनों ब्रह्मचयं का पालन करते थे 
श्रौर जब पूर्ण विद्वान भ्रौर बल वीर्य पुष्ट हो जाता था तब शादी करते थे 
जिससे सदा पति भ्रौर पत्नी में प्रीति रहती थी ग्रौर उनके गृहस्थाश्रम कंसे 
सुख से व्यतीत होते थे, सन्तान पुष्ट भ्रौर शुद्ध बुद्धि उत्पन्न होती थी । 


क्यों रामायण के मानने वालो ! आप क्यों बाल-विवाहं करके अपनी 
सन्तान को नष्ट करते हो, इसके पश्चात्‌ महाराज को राज मिलने ,। लेख 
है भोर केकई के ग्रादेश से महाराज का बन को जाना अर दशरथ महाराज 
की मृत्यु लिखी है इससे क्या ज्ञात होता है कि प्रथम तो यह कि नीच के सग 
से सदा हानि होती है । देखो; केकईने मंथराके संग अपना सुहाग नष्ट किया, 
संसार को दुःख दिया, जगत में भ्रपयक्ष लिया, जिस पुत्र के लिए यह प्रधम 
किया था उस पुत्र ने भी उसको बुरा कहा । क्या इससे कुसंग से बचने की 
शिक्षा नहीं मिलती । जो लोग प्रधर्म करते हैं उनके घर के लोग भी उनको ˆ 
बुरा;कहते हैं दुसरे महाराज दशरथ मे राज को त्याग दिया, भ्रपने पुत्र प्यारे 
नहीं; नहीं; नयनों के तारे को चौदह वर्ष का वनवास दिया, भ्रपने प्राणो काः 
भी वियोग स्वीकार किया, परन्तु ्रपना वचन न जाने दिया और संसार 
भर में यश्च लिया ग्रौर संसार को यह शिक्षा दी कि मनुष्ये को जो कुछ 
किसी रों देना हो; शीघ दे दे परन्तु किसी से प्रतिज्ञा नं करे, न जाने कौन 
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कैसा समय झा जावे । क्योंकि राजा दशरथ कंकेयी को उसी समय वर देते तो 
उनको यह कष्ट और पुत्र का वियोग सहना न पडता । इस जगह पर और भी 
बहुत सी शिक्षा मिलती है--जेसे अन्धी-म्न्धा अपने पुत्र श्रवण की मृत्यु से 
मर गये उसके फल से राजा दंशरथ-भी अपने पुत्र के वियोग से मरे.! 
महाराज रामचन्द्रजी के वत-गमन में लक्ष्मण जी का संग जाना । देखो उस 
समय के लोग कैसे पिता के भक्‍त होते थे कि महाराज रामचन्द्र जी ने पिता 
के कहने से रांज हीः नहीं त्यागा किन्तु वनवास स्वीकार किया ॥ क्या प्राज 
कलो रामायण के पढ्ने वाले अपने शित्रों की प्राज्ञा पालन करते हैं ? दूमरे 
लक्ष्मण जी का संग जाना भाइयों की प्रीति का प्रमाण देता है । लक्ष्मण जी 


ने भाई के लिये देश, माता,सुख सब त्याग कर दिया । सच्चे भाइयों की प्रीति । 


ऐसी होती है । क्या अराज कल के रामायण पढ़ने वाले कभी अपने भाइयों से' 
ऐसी प्रीति करते हैं । महाराज के संग सीता जी का वन-गमन लिखा है 
जिससे स्वयम्बर की रीति का गुण भर सीता जी का पातिब्रत घमं झलकता 
है। क्या ग्राज कल के लोग बाल-विवाह से इस पातिब्रत घर्म की ग्राशा रखते 


हैं ?' सीता जी ने झपने पति के लिये माता-पिता-प्तास राजगृह सुख सव 


त्याग कर दिया । पति के संग वन-वन घूमना स्वीकार किया और पति के 


बिना सब सुखों को दुख स्तररूप समझा । भाह क्या पतिब्रत चम्मं उस समय 
देश में प्रचलित था । भ्राज कल की वाल-विवाह की पत्नी तो सदा मेलों में, 


गंगा किनारे, मन्दिरों में घूमता घमं सममती हैं । इस सच्चे पतिब्रत धर्म का 
लेश भी नहीं रहा । 


. फिर महाराजा भरत का रामचन्द्र जी को लेने जाना लिखा है । वह 


बया ही देश के सौभाग्य का समय था कि भ्रधिकारी के अधिकार का इतना. 


च्यान .रक्खा जाता था । भरत जी ने राज की तृष्णा नहीं की, सब से अधिक 


भाई की: प्रीति दिखाई । फिर बन में शूपेनखा रावणःकी बहिन का. रामचन्द्र 


जी के पास जाकर विवाह करने की प्रार्थना करना और महाराज का उसको 


मना करता, उसका न मानना झर ह करना, लक्ष्मण जी का उसकी ताक 
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काटना है इससे महाराज रामचन्द्र का एक ही स्त्री से सन्तुष्ट रहकर परस्त्री 

गमन वा एक स्त्री के होते हुए दूसरी स्त्री से विवाह करने से घृणा करना ' 
है । क्या रामायण के पढ़ने वाले, यहाँ से परस्त्री गमन के दोष का त्याग न 

करेगे ? प्यारे देशवासियो ! शीघ्र परःस्त्री-गमन जैसे घोर पाप को त्यागो । 

यह भी यौवन के विवाह का फल है कि पति ग्रौर पत्नी में ऐसी प्रीति है कि 

चह उसके लिए घर-वार त्याग दे, वह उसके लिये संसार भर की स्त्रियों का 

काक-विष्टा के समान मान । 


इससे यह भी. शिक्षा मिलती है कि जो म्रघमं पर हुठ करता है उसकी 
नाक काटी जाती है भ्रौर वीर क्षत्रिय गण ऐप हठी मौर दुराचारी को 
सदा दण्ड ही दिया करते थे । फिर इसके पश्चात्‌ रावण का योगी स्वरूप में 
आना है इससे ज्ञात होता है कि जब दुष्ट अपने में बल नहीं देखता तब इसी 
प्रकार के छल करके सत्पुरुषं को कष्ट देता है ग्रोर इससे यह भी ज्ञात होता 
है कि किसी के बाह्य स्वरूप पर न भूलना चाहिए क्यों कि दुष्ट जन भी 
अच्छे पुरुषों का (कार बना सकते है । शोक है कि इस बात को भी देख-कर 
हमारे देशवासी अपनी स्त्रियों को मुष्टण्ड भेपघारियों के पास जाने से नहीं 
रोकते । जब सीता ऐसी पतिब्रता स्त्री को यह कपटी पुरुष घोखा देकर 
निकाल लेगया तो भ्रौर को क्या समभते हैं ।:इसके पश्चात्‌ जटायु का रावण 
के साय युद्ध करके प्राण देना लिखा है जिससे सच्चे मित्रों का रित्र भाव 
ज्ञात होता है। जटायु ने प्राण दिए पुरन्तु जीते जी भ्रपने भित्र दशरथ की 
पतोहू को दुष्ट रावण से बचाया । क्या रामायणी इस पक्षी से न्यून अपने मित्रों 
के साथ उपकार करेंगे । उसके ्रागे रामचन्द्रजी.का सीता से वियोग भ्रौर 
विलाप है जिससे ज्ञात होता है कि संसार के संयोग का वियोग अच्छे अच्छे 
महातमांग्रों को घबरा देता है, उसके पश्चात्‌ रामचन्द्र जी को सुग्रीव का 
. मिलना है जिससे ज्ञात होता है कि संसार में दो प्राणियों के मेल से दोतों 
का काये सिद्ध होता है र रामचन्द्र जी का बालि को मारना है इससे ज्ञात 
ही है किं जो किसी से शन्नूता रखता है उसका अवश्य एक दिन नाश हो 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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जाता है। 
महाराज का समुद्र का. पुल बांघना है जो उस समय की विशाले 


विद्या ग्रौर+ उन महात्माम्नों के ऐसे प्रयत्न का साक्षी है ओर इससे यह भी 


सिद्ध होता है कि याद मनुष्य दुढ्ब्रत रखता हो तो श्रवस्य कृतकार्यं. होगा । 
इसके परचात्‌ विभीषण का रावण से विरुद्ध हो कर रामवन्द्र जी से मिलना 
हैं इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि जब बुरे दिन आते हैं तब भाई भी शत्र, बन 


जाते हैं और जिस घर में दो मत हैं वह एक दिन अवश्य नष्ट होगा; कारण | 


यह है कि रावण' और विभीषण का एक मत न था इसी से विभीषण उससे 


प्रसन्न हो गया गौर यही मतवाद भारत का नाशक है झौर तीसरे यह भी | 


ज्ञात होता है कि जव घर फूटा तत्र शीघ्र सत्यानाश हो जाता है । इससे है 
सज्जन पुरुषो ! तुर सदा फूट से भ्रलग रहो, हे रामायण के पढ़ने वालो ! 
तुम कभी भी अपने भाई से विरोध न न करो और मतवाद को नंष्ट करो इसके 


पश्चात रावणादि का महाराजा रामचन्ट्रादि के हाथ से मारा जाना है जिससे 
ज्ञात होता है कि जो ध्रादमी ग्रपने से बढ़कर छल के भ्राश्रय काम करता है | 


भरोसे संसार से बिगाड़ते हैं और उसके गन्दे व्यवहारों को नहीं विचारते 
बह सदेव हानि उठतेहँ। :: : ब 
` देखो, यदि रावण के साथी इस बात का विचार करते हैं कि जो रावण | 


“चोरी करके सीता को लाया है वह कमी रामचन्द्र जी.से विरोध, न करते तो | 
"उनका नाझ न होता और दूसरे रावण ने .इतने जोर पर भी पाप: किया 
“उसका फल पाया, जो पर-स्त्री पर कुदिष्ट करेगा उसकी यही दशा होगी ? | 


इसके अतिरिक्त भोर भी बहुत से अशुभ फल प्रतीत होते हैं:। शोक है कि 
५ 


ees 


-CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. | 


* वह ग्रवइय नष्ट हो जाता है। देखो रावण ने रामचन्द्र के बल को जान करं | 
'यह ढीठपना किया कारण यह है कि यदि बह रामचन्द्रके बल को न जानंता तो र 
पहले डी बल से लाता हुओ छल न करता | रावण का छल करना हो उसवी | 
- निवेलता को प्रकट करता है । रावण ने जानवूककर यह कार्य, किया अन्त में नष्ट | 
'हो गया । इससे यह भी ज्ञात होता है कि जो लोग झू झभिमांती मनुष्य कें 
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विचार कुछ भी नहीं करते, उनका लीला देखना या नित्य रामायण .पढ़ना ऐसा' 
है जैसे एक बकरी बाग में जाती है वह कोई ग्रास घास का लगाती है, कहीं 
पत्तों पर मुह मारती है, उसको बाग ग्रौर जंगल एक सम है, हानिकारक 
स्थलोंसे हानि तो उठाती है, वन में गढ में गिर पड़ तो टांग टूट जाय परन्तु 
बाग से कुछ भी उपयोगी सिद्धाग्त नही निकालती?इसी प्रकार हमारे देश भाई 
यदि कुमागं की पुस्तकों को पढ़ते हैं तो शीघ्र उसमें पड़ जाते हैं परन्तु 
समाग की पुस्तकें सदा पढ़' उन से कुछ फल नहीं निकालते। यदि बहुत किया 
तो कहीं की दो-चार -चोपाई कण्ठ कर लीं ओर जब कभी : बातचीत हुई.तो 
अपना पाण्डित्य जताने को सभा में कह दीं । मैं बहुत से लोगों को रामायण . 
पढता देखता हू' परन्तु उसके अनुकूल झ्राचार करने वाले बहुत ही न्यून हैं । 
अब इस रामायण सार का सूक्ष्मता से आशय कहते हैं । 


` “रामायण में महावीर जो के चरित्रों से सच्चे सेवकों को व्यवहार जान 
पड़ता है भ्रोर रावण के इतिहास स जाना जाता है कि जो कुंल में एक भी 
| दुष्ट पुरुष उत्पन्न हो जाये तों सारे कुल को नष्ट कर देता है। दूसरे रावण 
| पुलस्त्य मुनि को पोत्र था, शिव जी का भक्त था, वेदों का पण्डित था, परन्तु 
॥ इतने पर भी मांस खाने ब:मदिरां पाने और पर-स्त्री गमन करने से उसकी 
| पदवी राक्षस की हो गई। झब तो रामायण पढ़ने वाले लाखों दुराचार करते 
| हैं परन्तु अंपने आप को साघु मरौर ब्राह्मण ही मानते हैं। देखो महात्मा 
| लोगो ! विचारो जिस परस्त्री गमत ने.रावण को राक्षस बना दिया, क्य 
| जो अब करेंगे चह राक्षस नहीं ? रावण शिवः का भक्‍त था परन्तु माँसाहार 
| ने उसको राक्षस बना दिया, रामायण के पढ़ने वाले शीघ्र इस राक्षसी व्यव- 
हार को त्याग दो भोर . पर-स्त्री गमन तथा मादक द्रव्य का सेवनं और माँस 
| भक्षण का शीघ्र त्याग करो और राप्रामण से जो शिक्षा मिलती है उसे 
| संसार में प्रचार करो ।.यज्ञादिकं कमे करो । वर्णाश्रम धमं को ग्रहण करो । 
सम्प्रदाय को मिलाम्नो, वेद का ,प्रचार' करो! विद्या को पढ़ो ! पढ़ाभरो ! 

| ्द्वान्‌-तपसिवियों का मान करो । मुखं भेषघारियों का अपमान करो ! मु 
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भेषघारियों से वचो ! ब्राह्मण भेषधारियों से बचो । ब्राह्मण वेद का ग्रथ्यास | 
करे, क्षत्रिय वीर बनें | बाल-विवाह को दूर करो ? ब्रह्मचर्य का प्रचार करो। 
वर-कन्या का गुण कर्म की योग्यता अनुसार विवाह करो ऐसा न करो किं 
६० वर्ष का वर और नौ वरस की कन्या । दादे ग्रोर पोती की शादी । हजार 
दो हजार रुपये के लोम से कर देते हैँ ग्रौर थोड़े दिनों में वह राँड होकर 
कुल-कलंकनी हो जाती है । हे रामायण के पढ़ने वालो ! श्रयोगग से लालच 
वश विवाह मत करो ! घर्म को नष्ट मत करो ! मात-पिता की ग्राज्ञा 
, पालन करो ! माता को देवता मानो। ननकी श्रद्धा पूर्वक सेवा करो। 
भाइयों से प्रीति रक्खो। थोड़ी बातों में उनसे विरोध मत करो । ग्रौर 
जहां तक हो सके प्राणान्त पर्यन्त भाई को कष्ट मत दो । यदि तुम इस प्रकारं 
से जीवन व्यतीत करोगे तो ब्रत्यन्त सुख होगा । अपनी स्त्रियों को पतित्रत 
घमं सिखलाओ, तुम स्वयं स्त्री ब्रत धारण करो, स्त्रियों को मुष्टण्डे साधुमों 
के पास मत जाने दो । दुराचारी, पुंजारियों से अर्थात्‌ पूजा के शत्र यो से 
मन्दिरों में अकेले जाने से रोको, उनको सममाम्रो, स्त्री का पति ही देवता है 
पति को छोड़कर जो स्त्री दूसरे देवता का पूजुन करती है. उसका घमं नर्ष्ट 
हो जाता है । प्राप कभी पर-स्त्री गमन मत करो । सदा वैश्याओं से वचो 
'कुसंग न करो । कुढ़गों से वचो ! मित्रों को लाभ पहु'चाग्ो। आपस में में 
करो ; घर में फूट मत करो । दृढव्रत रहो, जिस काम में लगो पूरा करने 
छोड़ो, घर्म-विषय को विचारा करो, मूता से हठ मत फैलाम्रो, ग्रापस में मत 
भेद मत करो, एक वर्णाश्रमी वेदिक घमं के अनुकूल चलो, जहां तक बने सच्चे 
महात्माप्रों की सेवा करो । हे पाठको ;. यह सब कायं करने से झाप के राम 
चन्द्र जी की भक्ति पूर्ण होगी भौर तुम/सदा सुख पाओगे, नहीं तो तुमको कु 
फल त होगा । बहुधा मनुष्य परमेश्‍वर का. भजन करते हैं, उनको फल न 
होता, कारण यह है कि मनुष्य , पूतं दोषों से अर्थात्‌ काम, क्रोध रागादिं 
बचें तो ईश्‍वर भजन का फल होसकता.है । जसे किसी रोगी के पेट में विकार 
हो तो दवा झसर नहीं करती, यदि पेट का विकार पहले दूर कर दिया जा 
तो दवा का भ्रसर होता दै । े 
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“समाज किस प्रकार चल सकता है ।” 
संगच्छध्वं संवदध्वं स वो मनांसि जानताम्‌ । 
देवा भागं यथा पुवे संजानांनानुपासते ॥ 

इस वेद मंत्र में ईश्‍वर जीवों को इस बात का उपदेश करते हैं कि यदि 
तुम अपने उद्देश्य को प्राप्त करना चाहते हो तो भ्रपने व्यवहारो को इस 
प्रकार चलाझो प्रन्यया सफलता कठिन है, ग्रर्थात्‌ तुम सव मिल कर एक साथ 
चलो अर्थात्‌ श्रपने जीवन का उद्देश्य एक बनाझो क्योकि दो विरुद्ध स्थानों 
को जाने वाले कभी भी मिल कर चल ही नहीं सकते, ग्रोर जहाँ मिलकर 
चलने की शक्ति नहीं, वहां सफलता किस प्रकार हो सकती है ? परन्तु ससार में 
देखा जाता है कि एक ही उद्देश्य रखने वाले मनुष्य भी अज्ञान के कारण 
परस्पर झगड़ते हैं । ज॑से-जिसको संस्कृत में परमात्मा बताया है उसी को 
यवन लोग खुदा कहते हैं परन्तु एक ही पदार्थ होने पर भी वह उसे भ्रर्श पर 
बैठा हुभ्रा मानते हैं मरौर संस्कृत वाल सर्वव्यापक मानते हैं । जो उसे एक ही 
| स्थान पर बैठा हुम्रा समझते हैं, उन्हें उसके कामों को चलाने के लिए एजेंटों 
| की आवद्यकता होती है क्योंकि एकदेशी वस्तुझओं में अपरिमित शक्ति नहीं 
| हो सकती, इसलिए फरिस्तों और पंगम्बरों (दूतों) से काम लेना पड़ता है, 
| परन्तु सर्वव्यापक मानने वालों की किसी प्रकार के सहायक की आवश्यकता 
| नहीं । भ्र्ब एक ही पदार्थ के मानने वालों का भाषाग्रों के इस्तलाही (शर्थ भेद) 
अन्तर से विरोध होना सम्भव था । अतः परमात्मा ने बताया कि तुम एक ही 
' भाषा बोलो परन्तु एक ही भाषा के बोलने वालों में भी विद्या की न्यूनता 
| और अधिकता के कारण विरोध हो सकता है । जसे एक मनुष्य ने, लघु- 
| कोमुदी को पढ़ा है ग्रोर दूसरे ने महाभाष्य | भ्रब यद्यपि दोनों ने एक ही 
| संस्कृत भाषा के व्याकरण को पढ़ा है परन्तु जहां वेदिक संस्कृत में व्युत्पत्ति 
| का नियम आवेगा दोनों में विरोध हो जायगा क्योंकि जिसने 'लघुकोमुदी' 
पढ़ी है उसको इस नियम का ज्ञात ही नहीं है, वह इस शब्द को अशुद्ध 
| बतायेगा, परन्तु जिसने महाभाष्य पढ़ा है उसको ज्ञान है भ्रतः वह शुद्ध कहेगा । 


है! 
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परिणाम यह होगा कि एक भाषा होते हुए भी उनमें भी विरोध हो जाते हैं। 
इसी कारण वेद ने कहा कि तुम सब. एक सा ज्ञान उत्पन्न करो, अब भ्रश 
यह है कि हम एक उद्देश्य बना कर चलने और एक भाषा बोलने तथा एक 
ही प्रकार की विद्या प्राप्त करने से काम किस प्रकार करें। इसका उत्तर दिया 
कि जिस प्रकार देवता लोग एक ही यश में से अपना-अ्रपना भाग ले लेते 
हैं । इसी प्रकार तुम काम करते हुए अपने प्रारब्धानुसार जो भाग मिले, उस 
पर संतोष रखो, क्योंकि परमेश्वर प्रत्येक देह को बनाने के साथ ही उसके 
जीवन भर का भोग बांटते हैं, जैसा कि लिखां है, देखो ऋग्वेद मण्डल १० 
सुक्त ४८ मन्त्र १:-- ` 
अहम्भुवंबसुन पुव्यस्यतिरह्‌ घनानिसजयामि इवत 

मांहबन्तेपितरं न जन्तवोऽहंदाशुषेविमजाभि भोजनम्‌ 


अर्थ--परमात्मा जीवों को उपदेश करते हैं कि मैं सम्पूर्ण जगत्‌ के. पहिल 
विद्यमान और समस्त संसार का पति हूं रौर जगत्‌ के उपादान कारण प्रकृति 
गौर सम्पूणं घन को जीतने वाला हूं, मैं ही. मनुष्य को घन का देने हारा हूँ. 
जिस प्रकार सब झज्ञानी जीव दुःख के समय अपने पिता को पुकारते हैं, इसी 
प्रकार प्रत्येक जीवों को दुःखों से बचने के निमित्त मुझे. पुकारना उचित है 
क्योंकि जगत्‌ को पालन करने के लिये सुखी को देने वाले भोगों का बांटने 
बाला मैं हूँ, इसके भ्रतिरिक्त यजुर्वेद श्रध्याय ४० के इस मन्त्र से भी सिरे 
है कि ईरवर के दिये हुए धन को मनुष्य भोगते हैं:-- 

` “ईशा वास्य मिद ` सवं यस्किञ्च जगत्याञ्जगत । 
तनत्यक्तंन भुञ्जीथा मागृधः कस्यस्विद्धनम्‌” ॥ . 

ग्रथं--'यह जितना जगत्‌ अर्थात संसार के पदार्थ हैं भ्रर्थात्‌ समस्त 
ह्माण्ड, यह सब ईश्वर.के रहने का स्थान है। संसार में कोई स्थान ऐसा 
नहीं, जहां, कि. परमातमा न हो । सब जीव. उसी का दिया हुआ प्रारब्ध 


'मोगते हैं इसलिए त किसी का घन लेने की इच्छा मत कर” । -. 


प्रकन-कया प्रारब्ध को मोन कर कर्मे करना ही नहीं चाहिए ? वि. 
ऐसा ही मान लिया जावे तो समस्त संसार पूर्ण ग्रालसी हो जावे । 
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उत्तर--नहीं,.कमं दूसरों की भलाई के लिए प्रत्येक समय करना उचित 

है । कभी भी परोपकार के कमं से रहित नहीं रहना चाहिए । क्योंकि उस के 
करने में मनुष्य स्वतन्त्र है परन्तु अपना भोग बदलने के लिए कर्म करना 
निरी मूखंता है । क्योंकि भोग पिछले कर्मानुसार परमात्मा का दिया हुआ है 
जिस दुःख का भोगना ईइवर ने नियत कर दिया है उसका छूट जाना मानों 
परमात्मा की श्राज्ञा का टूट जाना है जो कि प्रसम्भव है। परमात्मा के 
निर्धारित भ्रटल नियम काम'कर रहे हैँ । जो मनुष्य परोपकारार्थ काम करता 
है वास्तव में. वही मनुष्य अपने जीवन को यथोचित व्यतीत करता है और जो 
अपने स्वार्थ साधन के लिए काम करता है वह भ्रपने जीवन को नष्ट करता 
है ! जहां परमात्मा ने इस नियम का वेदों में वर्णन किया है वहां मनुष्य को 
अपने शरीर में दिखा दिया कि दूसरों की भलाई के कारण अपने जीवन 
का साघन तथा अपने लिये काम करना मृत्यु है। जिस प्रकार संसार. में समाज 
.के भ्रग मनुष्य हैं इसी प्रकार शरीर के ग्र'ग अर्थात भाग इन्द्रियां हूँ। जिस 
-समय प्रत्येक इन्द्रिय दूसरी के लिए काम करती है तब. शरीर जीवित रहता 
है परन्तु जब. वह अपने लिए काम करती है तब शरीर मृतक हो जाता है 
रौर देह के मृतक होने के कारण वह इन्द्रिय भी मृतक , होती है। उदा- 
.हरणार्थ देह में चक्ष, जो देखने की इन्द्रिय है वह हाथ भोर पांव को पदाधं 
तथा मार्ग दिखाती है और . देखने से स्वयं कुछ भी लाभ .नहीं उठाती। 
इसी प्रकार हाथ सें जो उठाने की शक्ति है वह केवल दूसरों के हितार्थ है 
झर्थात हाथ जो कुछ उठाता है उसे या तो मुख में डाल देता है या शरीर 
पर मल देता है या किसी दूसरे को दे देता है अपने पास कुछ 
नहीं रखता । इसी; प्रकार जो वस्तु मुख में डाली जाती है वह मुख 
भी उसे पेट: को सौंप देता है: भाप. कुछ भी नहीं रखता । 
यही दशा पेट की है उस में जो कुछ डाला जाता है वह उसका रस 
- बना कर सम्मूणं शरीर को बांट देता है, स्वार्थ नहीं करता । इस प्रकार जब 
तक ये शरीर के भाग अपना काम, दूसरे के लिए करते हैं. शरीर जीवित 
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रहता है परन्तु जहां इन में कोई इन्द्रिय स्वार्थी हो जाय , बस, वह नाश का 
कारण होती है । जसे यदि चक्ष, यह विचार लें कि हम अपनी शक्ति का दूसरों 
के लिए व्यय न करेंगे तो पांव को मागे ग्रौर हाथ को वह वस्तु न दीखेगी 
जिसका परिणाम यह होगा कि हाथ उस वध्तु को न उठा सकेंगे; जब हाथ 
उठायेंगे नहीं तो वह पदार्थ मुख में भी न जायगा ग्रौर जव मुख में न 
जायगा तो पेट में किस प्रकार रस बनेगा. और जब रस हीन बनेगा तो 
सम्पूणं इन्द्रियां आहार न पहुंचने के कारण निर्वल हो जावेंगी जिसका | 
परिणाम मृत्यु होगा तो कहना यह है कि एक श्रांख के स्वार्थं से सव शरीर 
का नाश हो जायेगा। 


इसी प्रकार यदि हाथ यह विचार करले कि मैंने जिस वस्तु को उठाया 
है उसे भ्रपने पास रखू'गा, किसी दूसरे को न दूंगा तो परिणाम क्या होगा ! 
वही मृत्यु, क्योंकि हाथ मुख में वस्तु न डालेगा तो वह पेट में कहां से देगा 
भोर जब पेट में श्राहार न जायगा तो रस फिस प्रकार बनेगा, और जब रस | 
ही न बना तो किस प्रकार इन्द्रियों को आहार मिलेगा । हाथ स्त्रयं भी रस | 
त मिलने के कारण अपनी शक्ति का नाश करेगा, इसी प्रकार भ्राप मुख ग्रोर | 
पेट के स्वार्थं पर भी बिचार कर लीजिए, परमात्मा ने शरीरको समाज क 
चित्र बनाकर स्पष्ट रूप से दिखा दिया है कि जिस समाज में एक सम्प 
'मी स्वार्थी हो जायगा वह समाज म्रवझय नष्ट हो जायगी गौर साथ ही 
साथ वह सम्य भौ । कतिपय मनुष्य परोपकार का मर्थं प्रपनी जाति का 
ही करते हैं, परन्तु यह विचार भी नाश का हेतु होता है, क्यों कि आपना _ 
प्रोर पराया यह दो विरुद्ध हैं ग्रतः जो प्रपना है वह पराया कसे हो सकता | 
है, इस कारण जब निज जाति पराई नहीं तो उसका उपकार परोपकार किस 
प्रकार कहा सकता है, इसी लिए परमात्मा ने शरीर रूपी चित्र में दिखा 
दिया है कि ग्रपनी जाति के.उपकार से उन्नति होना प्रति कठिन ही नहीं 
वरन्‌ नितान्त भ्रसम्भव है। उदाहरणार्थं इस शरीर में दो प्रकार की इत्या 
हैं, एक ज्ञानेन्द्रिय दूसरी कर्मेन्द्रिय है, यह मानों दो जाति विद्यमान हैं, माँ | 
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कान, नाक, रसना भ्रौर त्वचा यह पांच ज्ञानेन्दरियां तथा हाथ, पाँव, जिह्वा, 
गुदा एव उपस्थ यह पाँच कपेन्द्रयां हैं, यदि ज्ञानेन्द्रियाँ यह विचार लें कि 
अपनी जाति का ही उपकार करना हमारा कत्तव्य है तो वह ज्ञानेन्द्रियों की 
ही सहायता करेंगी जिसका परिणाम समय को नष्ट करने के भ्रतिरिक्‍त 
झोर कुछ नहीं हो सकता, क्योंकि यदि आँख नाक की सहायता करन! चाहे 
तो उससे नाक को क्या लाभ हो सकता. है, क्योंकि म्राँख में जो देखने की 
शवित है उस से नाक कोई भी लाभ नहीं उठा सकती, हां, यदि वह हाथ 
पांव की सहायता करे तब तो उससे भी लाम हो और साथ के साथ 
सम्पूणं शरीरं को भी, क्योंकि ज्ञानेन्द्रिय जिससे लाभ उठा सकती है वह 
शक्ति कर्मेन्द्रिय में तो है परन्तु ज्ञानेन्द्रिय में नहीं, यही कारण है कि भ्राज 
कल योरोपीय जातियाँ जो भ्रपनी जाति के हित का ही ध्यान रखती हैं इस 
समय ऐसी भयानक स्थिति में हैं कि दिन-रात . तोप, बत्त्दुक डायनामेंट के 
गोले तथा. विना घुआँ की बारूद बनाने पर भी उनके हृदय से युद्ध का भय 
दूर ही नहीं होता भौर वह प्रपनी वर्तमान उन्नति को जिसे कि भारतवासी 
बहुत उत्तम सम रहे हैं भपने लिए पर्याप्त नहीं समते | इस बात को 
प्रत्येक मनुष्य जानता है कि तोप, बन्दुक ओर डायनामेट के गोले मानवो 
ग्रावस्यकता नहीं है. वरन मानवी जातियों को भयः का रोग लग रहा 
है और उससे बचने का उपाय इसे लोग समरे हुए हैं, परन्तु यह 
भी भ्रम है, क्यों कि ऐसी [वस्तुयें जितनी एक जाति बनाती है दुसरी सी 
उससे बचने के लिए उससे भी विशेष इसी प्रकार के पदार्थ बना लेती हैं, 
ग्रौर तीसरी उससे भी ग्रधिक सारांश यह कि इसी प्रकार की खेंचातानी न्त 
समय तक होती रहेगी, परन्तु इसकी चिकित्सा यूरोप वालों की शक्ति से 
परे है, क्योंकि उन्हे सर्वदा भपनी जाति को दूसरी जाति बढ़ाने का विचार 
रहता है, जिसके कारण ईर्षा, दवष उत्पन्न करके लड़ाकर मारने के अतिरिक्त 
झोर कोई फल नहीं निकल सकता, इस लिए यावत्‌ समस्त संसार को एक ही . 
- दृष्टि से न देखा जावे ग्रोर प्रत्येक की उन्नति में भ्रपती उत्तति न समझो 
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जावे मरोर प्रत्येक मनुष्य - यह न समझ ले कि मेरा ्रस्तित्व मेरे लिये नहीं 
चरन्‌ दूसरों के उपकार के हेतु है तावत्‌ मनुष्य समाज शान्ति से नहीं चल 
सकता, श्रौर न मनुष्य असफलता के कष्ट से बच सकता, जो लोग दसरों के 
बिना किसी स्वार्थ के काम करते हैं उन्हें असफनता हो ही कैसे सकती है, 
क्योंकि यदि कोई इच्छा होती है तो उसमें पूर्ण न होने से असफलता कहाती 
है। परन्तु. जब कि कोई कामना ही नहीं तो असफलता कैसी ? इसी लिये 
महात्मा भर्त हरि ने कहां थाः 

एके सत्पुरुषाः परार्थं घटकाः स्वार्थ परित्यज्य ये । 

सामान्यास्तु पराथंमुद्य मभूतः स्वार्था विरोघेन ये ।। 

तेऽमी मानुष राक्षसाः परहितं स्वार्थाय निध्रन्तये । 

ये निघ्नन्त निरर्थकं परहितं ते के न जानीमहे ॥ ७८॥ ` 

अर्थ--मनुष्य चार. प्रकार के हैं-- एक तो सत्पुरुष भ्रर्थात्‌ देवता हैं जो 

भ्रपने जीवन को सफल करत हैं अर्थात्‌ जीवन से पूर्ण लाभ उठाते हैं । वह 
कौन हैं जो झपने जीवन में स्वार्थ छोड़कर परोपकार में लगते हैं । क्योंकि 
दाना खेत में डालकर नाश किया जावे उस समय तक उससे बाल उत्पन्न 
नहीं हो सकती ? मानों जो बीज गलता है वही फलता हैं जो गलता नहीं 
सो फलता भी नहीं ! परन्तु जब पृथ्वी के नीचे जाकर बीज गलता है तभी 
फलता है । पृथ्वी के ऊपर गलने से भी नहीं फलता, इसी प्रकार यदि कोई 
परोपकार करके भी प्रकट करता फिरे ग्रथवा सम्मान और कीति की कामना 
रखे तो लाम नहीं हो सकता ? उस सम्पूर्ण बलिदान का फल उस कीति में 
ही समाप्त हो जाता है। दूसरे वह मनुष्यं हैं जो भ्रपनी हानि न करके 
दूसरो को लाम पहु चावा चाहते हैं वह साधारण मनुष्य, परन्तु जो अपने 


हित के लिए दूसरों को हानि पहुंचाते हैं वह राक्षस कहाते हैं । झाय्यंगणं ¦ | 
कया आप ऐसे मनुष्य नहीं हैं जो अपनी कामनागरों की पूर्ति के लिए दूसरों | 


को हानि पहुंचा रहे हैं ? चोथे वह हैं कि विना किसी लाभ के भी दूसरों को _ 
| हानि पहुंचाना ही चाहते हैं। वेद तो यह बताता है कि सबका भला करे _ 
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से ही श्रपना भला होगा । प्राकृतिक नियम कहता है फि गलने से ही फल 
सकते हैं, परन्तु हम हैं कि वंदिक धर्म में उन्नति करना चाहते. हैं पर सब को 
अपने समान समभने-के लिये. प्रस्तुत तही ; मिथ्या जाति-प्रभिमान दिन-रात 
हमारे मतिष्क को चक्कर देता है । काम पडने पर कलवारों तक की. नहीं, 
चमारों तक की खातिर (सत्कार) करें। यदि कोई मनुष्य जिसे हम श्रपनी 
मूखंता वश नीच कहते हैं तहसीलदार भ्रथवा डिप्टी कलेक्टर होकर ग्रा जाय 
और हम कान्यकुब्ज ब्राह्मण होने का. अभिमान रखते हुए भ्रपनी थोड़ी विद्या 
अथवा गुण कर्म के कारण उसके नीचे हों तो क्या हस सलाम (प्रणाम) 
नहीं करते ? श्रवश्य करते हैं। उसको झाफीसर नहीं जानते? अवश्य 
जानते । वया उसकी आज्ञा पालन नहीं करते ? भ्रवश्य करते हैं ! हां! 

फिर वैदिक धमं ने ही कोई अपराध किया है कि झ्राप गुण-कर्म-स्रमाव से 
वर्ण मानने के लिए भ्रपने जाति-भ्रभिमान को त्यागने के लिए तैयार नहीं । 
श्राप लोगों की . इस निर्वलता भ्रौर स्वार्थ ने ही वेदिक-घर्म को इस अवनति 
'की दशा में पहु'चा दिया है कि राधास्वामी रौर: थ्यौसोफिकल सोसायटी 
आदिक जो. वेदिक घमं के सामने कुछ नहीं इसको पलटा देते हुए चले जा 
रहे हैं । यदि घ्रापका यह विचार. हो कि चैदिक-धर्म को हानि पहुंचा कर 
झाप स्वयं कोई लाभ उठा सकें तो यह आपका भोलापन है। जिस प्रकार 
एक इन्द्रिय स्वार्थ के-कारण देह को हानि पहुःचा कर झाप भी नष्ट हो जाती 
है इसी प्रकार आप भी जाति-प्रभिमान को लिए हुए वैदिक धर्म को हानि 
पहुंचा,कर स्वयं भी गिर जायेंगे । यदि आप वेदिक धमं की रक्षा 
के लिए जाति-अभिमान को भी नहीं छोड़ सकते तो धमे के लिए तन, मन, 
घन किस प्रकार दे. सकोगे । प्यारे ब्राह्मण, ` क्षत्रिय कहलाने: वाले भाइयों । 
या तुम्हारा इस प्रकार वैदिक धर्म को हानि पहु चाना तुम्हारे लिए हितकर 
होगा ? कया तुम ऋषियों की संतान होने का दावा (प्रतिज्ञा) करते हुए इस 
स्वार्थ को त छोड़ कर ऋषियों के नाम को कलंकित नहीं कर रहे हो ? क्या 
जाति-प्रभिमान झापकों भ्रमर कर देगा क्या मृत्यु समय इस मिथ्या जातिः 
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अभिमान से कोई काम निकलेगा ? कया कोई स्वार्थं को न छोड़ कर भी 
परोपकारी ऋषियों की सन्तान होने का दावा (प्रतिज्ञा) कर सकता है? 
प्रथम तो प्राप इस झधमं प्रणाली को समाजों में चला ही नहीं सकते । जब 
झाप की चाल लोगों पर प्रकट हो जायगी तो वे ब्राह्मण जाति से घृणा करने 
लगेंगे । जिस प्रकार कि लोग पण्डित भीमसेन जी के गुरु द्रोही ओर स्वार्थी 
होने से लोग विज्ञ हो गए और ग्राज कोई भी उनका विश्वास नहीं करता, 
यही दशा आपकी होगी । सुतराम्‌ जाति-ग्रमिमान और स्वार्थे को त्याग कर 
संसार का उपकार करते हुए झ्ादशं बन कर दूसरों को परोपकारी वनाम्रो, 
जिससे कि समाज की जय हो । 6 
“सिथ्यो अभिमान ग्रोर धम्मं का नाश 


प्रिय पाठकगण ! प्राजकल धम्म विषय में ऐसा मिथ्या ज्ञान हो रहा है 
कि कतिपय मूर्ख ने तो इस एक पदार्थ को झनेक कल्पनायें कर ली है। और 
कुछ मूर्ख ने इस नित्य पदार्थ को क्षणिकवाद की भाँति कल्पित मान लिया 
है मरौर कतिपय मूर्खो ने तो घमं को इतना समक लिया है कि वे स्वार्थ को 
घमं से ग्रच्छा समझने लग गये है । जिघर देखो 'टका धम्म? की ध्वनि ग्रा 
रही है । जो ब्राह्मण कि घम्मं के सामने ब्रह्माण्ड के सुखों को काक-विष्टा से 
झधिक न समभते थे वही ब्राह्मण. आज टके २ पर अपना घमं वेच रहे हैं, 
उन्हें मृत्यु का भय तथा वेद ग्राज्ञा का ध्यान तनिक भी नहीं है । दूसरी ग्रोर 
जो कि धर्म के लिये प्राण तक दे दिया करते थे, ग्राजकल बोटी प्रौर हड्डो के 
लिए झात्मा का हनन कर रहे हैं । ` 

प्रिय पाठकगण ! यदि साधरण हिन्दू क्षत्रियों में यह बात पाई जाती तो 
कोई प्रचम्भा न था परन्तु वह लोग जो भ्रपने को सुधारक कहते. हैं, ग्रा 
होने का दावा रखते हैं, ब्राह्मणादि वर्णो को गुण कर्मों से मानते हैं भोर 
जहां गुण कर्मों का मिलान ठीक न हो वहां पोपादिक छाब्दों का प्रयोग 
करते हैं परन्तु संसार की स्वार्थंता एक भ्रनौखी बस्तु है ग्रोर वह भारत में 
बहुत दिनों से फल रही है, इनमें से भी कतिपय उद्दण्ड मनुष्य तो ऐसे 
प्रापे-से बाहर प्रोर मिथ्या श्रभिमान में लिपटे हुए हैं कि उनको 
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तनिक भी नहीं सुभता कि हम क्‍या वक रहे हैं। ऐसे ही मनुष्य थे 
जिन्होंने स्वार्थं के लिए विश्‍वासघात करके क्षत्रीकुल को -कलंकित किया; 
ऐसे ही मनुष्य थे जिन्होंने कि धन और राज्यके लोभ से भ्रपनी बेटियां मुसल- 
मान वादश्ाहों को दीं । ऐसे ही मनुष्य हैं जो ग्रव भी म्रपने स्वार्थे में पड़ कर 
मांस खाना और जीवों को हानि पहुंचाना क्षत्री घर्मे समक रहे हैं प्रौर 
जिनकी यह सन्तान हैं वह ऐमे परोपकारी थे कि संसार के जीवों की रक्षा 
करता क्षत्री घमं का सर्वोच्च सिद्धान्त मानते थे । हां, उन जीवों को जो हिंसक 
और दूसरों को विना कारण हानि पहुँचाते हैं दूधरों के रक्षणार्थं हिसक जीवों 
को मारा करते थे कया वह अहिसक जीवों को भी मारते थे ? नहीं, नहीं, 
वरन्‌ वह तो हिंसक भर ग्रघामिक मनुष्यों को भी दण्ड देते तथा मार डालते 
थे । उनका यह कमं किसी स्वार्थं से नहीं होता था वरन्‌ उदारता की दृष्टि से। 
परन्तु अब उनकी सन्तान अपने सज्ञान के कारण अपने स्वार्थं झोर दुराचारों 
को उन क्षत्रियों के शिर मढ़ने लग गई है । श्रब हम उन आयंक्षत्रियों से प्रश्‍न 
करते हैं कि प्रथम यह तो बताम्रो कि कौन से वेद शास्त्र में लिखा है कि 
मांस खाना क्षत्रियों का धमं है ? कतिपय मूर्ख तो इस आखेट के विषय से ही 
सिद्ध करना चाहते हैं कि पहले भी क्षत्री माँस खाते थे, परन्तु जब दुष्ट मनुष्यों 
को मार डालने की राजा के लिये आज्ञा है तो कया वह मनुष्यों को भी खाने 
के लिये ही मारा करते थे। यदि कहो कि मनुष्यों को भी इसी उद्देस्य से 
मारते थे तो वह भी स्त्रयं म्रपने को मनुष्याहारियों की सन्तान बताते हैं झोर 
यदि यह कहो कि वह मनुष्यों का मांस नहीं खाते थे तो जिस उद्देदय से वह 
मनुष्यों को मारते थे उसी उद्देश्य से पशुओं को मारते होंगे । अब तुम्हारा 
प्राखेट से मांसांहार सिद्ध करना तुम्हारी मूखंता है । 
प्रिय पाठकगण ! प्रागु बहुधा मूर्ख पोर भ्रज्ञानी जो भूल कर क्षत्रि- 
याभिमानी हैं कट से कह डालते हैं कि ब्राह्मणों ने भारत का सत्यानाश कर 
` दिया, यदि ऐसा कहने वाले झताय होते तो हमें तनिक भी खेद न होता 
क्योंकि यह लोग जन्म से वर्ण को मानते हैं परन्तु यह मूर्ख तो प्रपने भ्रापको 
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प्राय कह कर अपनी मूर्खता से इस श्रेष्ठ नाम को कलंकित करते हैं, जवकि 
भ्रायं गुण कर्म से. वर्ण मानते हैं रौर जहा! ब्राह्मण के लक्षण लिखे हैं उनसे 
ब्राह्मण को संसार भर का हित करने वाला बताया है जैसा कि भ्ाह्लिक सूत्र 
श्रादि में लिखा है :-- 
` “शौचमाश्तिक्यमभ्यासो वेदेषु गुरु पूजनम्‌ । 
प्रियातिथित्वमिज्या च ब्रह्मकायस्य लक्षणम्‌” ॥ 
ग्र्थं--'जिसमें स्वाभाविक रीति से शौच, भ्रस्तिकता, वेदों की, गुरु की 
` पुजा, संसार भर का हित करना, तिथि सत्कार और नित्य अग्निहोत्र की 
बान पाई जाय वह ब्राह्मण का शरीर कहाता है।' 
“शान्ताः सन्ताः सुशीलाइच सर्वभूत हितेरताः । 
रोधं कतु न जानन्ति एतद्‌ ब्राह्मण लक्षणम्‌ ।।' 
म्रथे:ः-जो शान्ति रखता हो, जिसके ग्राचार-व्यवहार सव शुद्ध हों, 
सब से मित्र भाव से मिलने वाला, सबका हित प्रर्थात उपकार "रने वाला, 
और जो क्रोध करना न जानता हो वह ब्राह्मण है। 


` “संघ्योपासन शोलश्च सोम्यचित्तो दृढग्नतः । 
समःस्वेषु' परेषु च एतद्‌ ब्राह्मण लक्षणम्‌ ॥ 
` , ग्र्थः--संध्या करने का प्रभ्यासी, दयालु, दढ ब्रत वाला झौर अपने पराये 
को एक समान समझने वाला ब्राह्मण कहाता है । 


प्रिय पाठकगण ! इसी प्रकार के भौर बहुत से इलोक हैं जिन से ब्राह्मणों 

*के गुण, कर्म झोर स्वभाव'प्रकट होते हैं, इस प्रकार के गुणों से रहित मिथ्या 
ब्राह्मण अभिमानियों के चरित्रों को पवित्र ब्राह्मणों के शिर मढ़ना क्षत्रिय 
पदाभिमानी लोगों की मूर्खता प्रौर भनायंपत का लक्षण है, हमारे(बिचार,में तो 
„इस समय ब्राह्मण-क्षत्रिय यह दोनों पद नाममात्र रह गये हैं भ्रौर. इस प्रकार 
के मनुष्य बहुत ही थोड़ दिखाई देते हैं । यद्यपि गुण कमे से जाति मानने वालों 


- का ऐसा कथन सवंथा झूठा है परन्तु यदि कोई जिज्ञासु पूर्णतया खोज करे | 


- तो यह दोष क्षत्रिय नामधारियों पर ब्राह्मण नामंघांरियों की. अपेक्षा अधिक 
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दीखता है, जिस प्रकार वेद की रक्षा ब्राह्मण का कतव्य है भर्थात्‌ वह उसका 
पटन'पाठन तथा सुनना-सुनाना बनाये रवखे,' इसी प्रकार क्षत्रिय का कर्तव्य 
देश तया प्राणी मात्र की रक्षा है, आप ध्यान पूवंक विचारिये कि ब्राह्मणों ने 
कैसे २ कष्टों से वेदों की रक्षा की । जबकि जैन ग्रौर वौद्धो की प्रबलता तथा 
मसलमान सञ्राटों के अत्याचार से वेद पुस्तक जलने लगी और किसी भी 
क्षत्रिय राजा की यह शक्ति न रही कि उन अत्याचारियों का सामना करे, बरन 
क्षत्रियों की तो यह दशा हो गई कि उन्होंने राज्य के लोभ एवं प्राणों के भयं 
से यहाँ तक धर्म ग्रीर क्षत्री कुल के मान को नाश कर दिया कि प्रपनी कन्याएं ' 
यवन बादशाहों को देकर अपने क्षत्री नाम को कलंकित कर लिया, उस समय 
भी दीन ब्राह्मणों ने वेदों को कण्ठ कर लिया, उस समग्र भी दीन ब्राह्मणों ने 
वेदों को कण्ठ कर लिया ओर उनके स्वरों के रक्षार्थ हाथ के संकेत नियत 
करके यथा-सम्भव वेदों को. त्रत्तमान सन्तान तक पहुंचा दिया जिसका 
-बीज रहने से भ्रब प्रेसो. की कृपा से. एक के करोड़ों होने की भ्राशा की 
जाती है । 


प्रित्र पाठकगण ! यद्यपि भारतवर्ष के धर्म के नाश होने में ब्राह्मणों का 
ग्रपराध भ्रधिक दिखाई देता है, परन्तु भारत की और वस्तुओं का नाश तो 
के स क्षत्रियों के स्वार्थ से हुआ है, यंदि आप खोज करेंगे कि भारत 
पर यवनों के राज्य का कारण कौन हुमा तो. झ्रापको स्पष्ट विदित हो 
जायेगा कि पृश्त्रीराज के मंत्री के पुत्र (विजयसिह के विश्वासघात से बढ़ 
कर अन्य कारण इसका प्रकट नहीं होता, यद्यपि बहुत से मनुष्यः जयचन्द्र को 
भी इस अपराध का .दोषी ठहराते हैं परन्तु वह भी तो स्वार्थी क्षत्री ही था । 

` दूसरे यदि आप पता लगावें कि राना साँगा भर बाबर के युद्ध में चित्तौड़ के 
महाराना सांगा की किस प्रकार पराजय हुआ भ्रोर किस प्रकार हिन्दू राज्य 

- का. प्रताप बढ़ते २ - एकाएकी नष्ट हो गया तो इसका कारण भी सलद्ददी के 
- राव का विदवासघात ही इतिहासो से प्रकट होता है। यदि आप राजस्थान 
, मैं इस्लाम के, फैलने का वर्णन पढ़े तो भी आपको विदित हो जायेगा कि 
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क्षत्रिय राजा लोग अपने स्वार्थवश हानि पहुंचाते रहे जो कि महाराणा प्रताप 
के प्रति राजा मानसिह के व्यवहार से प्रकट है । इसी प्रकार जव सिक्ख धमं 
उन्नति पर पहुंचा श्रौर महाराजा रणजीत सिंह के मरने के पीछे ब्रंग्रजों भ्रौर 
सिक्खों से युद्ध हुआ उस समय भी स्वार्थी मनुष्यों के स्वार्थ और विश्‍वासघात 
से खालसा कौम (सिक्ख) जैसी महान भौर वीर जाति नाश को प्राप्त हो 
गई जो कि बंगवासी प्रेस के छपे हुए सिक्खवाद में लालसिंह, राजा गुलाबसिह 
ध्यानसिंह तेजासिह तथा रणजोर सिह की करतूतों से प्रकट होता है। इन्हीं 

महात्माग्रों के स्वार्थ ने सिकल जाति का प्रताप नक्षत्र आकाश से उतार कर 
पाताल में डाल दिया । 


प्रिय पाठकगण ! उपरोक्त बातों के पढ़ने से प्राप समझ गए होंगे किं 
स्वार्थी मनुष्यों के विश्वासघात ने भारतवर्ष का सत्यानाश कर दिया, इसकी 
-. विद्या, इसका धन, इसकी कारीगरी सब नष्ट हो गये झौर भव सर्वनाश करके 
एक दूसरे पर दोष लगाते और झगड़ा करते हैं, परन्तु समझने वाले समभते 
हैं, कि यह सब व्यर्थं की बातें है, न तो ब्राह्मणों ने ही भारतवर्ष झौर धर्म की 
हानि को और न क्षत्रियों ने विश्‍वासघात किया, क्योंकि ज4 गुण से वणे माने 
जाते हैं, तो न मूर्ख भौर स्वार्थी लोगों में ब्राह्मणों के गुण घटा सकते हैं, भोर 
न स्वार्थं वश कच्याम्रों को लोम से म्नेच्छो के हाथ सोंप देना भ्रथवा विश्‍वास” 
घात करके देश को हानि पहुंचाना क्षत्रियों के गुण.कर्म में ग्रा सकता है, ग्रौर न 
अपने लालच वश दूसरों को हानि पहुंचाने वाले वैश्य, वंदय कहा सकते हैं । 
प्रिय पाठकगण ! आजकल सबसे बढ़िया एक +र राम कहानी छिई | 
गई है, जिसने कि बचे बचाये भारत के मान को भग करने का बीड़ा उठाया 
है, भर्थात्‌ इधर तो मूर्ख ब्राह्मण सब उत्तम गुणों को त्याग कर केवल दार 
लेने प्रथवा भिक्षा मांगने का अपना घर्मे बता रहे हैं, उधर मूर्ख क्षत्रियों ते 
सब उत्तम बातों को छोड़कर माँस खाना भौर छोटे २ पक्षियों का मारता ही | 
* क्षात्र घम्मं समझ लिया, {एक ओर प्रायेसमाज के सम्यों ने अपना नाम. 
रजिस्टर में लिखना ही भयं घमं का पूर्ण मैराज (उनतत पराकाष्ठा) सपर्ण 
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लिया, और कतिपय मनुष्यों ने जाति जाति की पुकार को संमसुत बम कर्म से ` 
बढकर मनुष्य जीवन का उद्देश्य समक लिया, सारांश यह कि सब मनुष्यः 
शिक्षित ओर मूर्ख मिथ्या ग्रभिमान में फंस कर भारतवर्ष को नाश करने लगे 
आर पाप-पुण्य के सत्य विवेक को एक ओर रख दिया । ' 

प्रिय पाठकगण ! जबकि दोनों का विभाग गुण कर्म से है तो हम नहीं 
जानते कि किस प्रकार निरक्षर ब्राह्मण अथवा दूकानंदार अपने को ब्राह्मण 
समक रहे हैं। कायर झौर स्वार्था क्षत्रिय जो कि दासत्व पर कमर कसे हुए 
हैं भौर क्षात्र धर्म से लाखों कोस दूर जा पड़े हैं, वेश्यागामी गौर माँसाहारी ; 
होने पर भी न जाने किस प्रकार क्षत्री कहलाने के अधिकारी हो सकते हैं । 
वश्य जिनका कि धमं सवंदा सद्व्यवह।र से घन कमाना था, जो पशु-पालन 
प्रौर दूसरों को सुख पहुंचाने का बड़ा साधन गिने जाते थे; ग्राज वे झू७ की 
दुकान खोलकर, धमं से निरन्तर पृथक्‌ होकर तथा संस्कारों से पूर्ण रहित 
होकर अपने को. वेश्य मानते हैं। न.जाने उनके पास क्या प्रमाण है, इस 
समय यदि प्रत्येक वणं की अवस्था पर विचार किया जावे तो. लगभग सब 


ही. अपने कर्मों से रहित हैं,.अ्रोर कतिपय नवीन वर्ण कायस्थ प्रादि अत्यन्त 
कायर प्रर निबल होते हुए भी श्रपने को क्षत्रिय मानने लग गये हुँ ।. 


इसी प्रकार के जाति मिथ्याभिमान ने मनुष्यों को उत्तम कर्मों से पतित 

कर दिया है, क्‍योंकि वह अपने बड्प्पन के लिए केवल जाति को उपस्थित 

करते हैं, झर गुणको का कोई ध्यान नहीं । जबकि ब्राह्मण केवल ब्राह्मण के _ 
घर जन्म लेने से, क्षत्रिय क्षत्रिय के वीयं से उत्पन्न होने तथा कायस्थ चित्र * 
गुप्त की सन्तान होने से प्रपने को {बड़ा मान रहे हैं । उनका गुण-कर्म से कंसे 
| प्रम हो सकता था ? शोक तो यह है कि इन्होंने ग्रपनी झूठी प्रशसा सिद्ध 
| करने के लिए उन मिथ्या ग्रंथों को जिनको यह कभी भी {किसी धरन्य दशा 
| मेंन मानते; ब भ्पने हित के लिये, यद्यपि बे समूल बुद्धि विरुद्ध श्रौर 
सत्य से कोसों दूर हैं, सत्य मान लिया । यदि हमारे शिक्षित कायस्थो से कोई 
- कहता है कि परमात्मा के न्यायाधीश के यहाँ कोई महामन्त्री है तो यह भी , 
| तुरन्त ही बोल उठते (हैं कि सर्वव्यापक भौर सबंराक्तिमान परमातमा को 
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अपने न्याय के लिये किसी ग्रफसर की आवस्यकता नहीं, क्योंकि जहां स्वयं | 
परमात्मा न हों वहाँ एजेन्ट रह सकते हैं । जिस प्रभु को सर्वज्ञ ओर सर्वात्तर- 

यामी कहा जाता है उसके यहाँ भूल का होना नितान्त भ्रसम्भव है, परन्तु | 
अव अपने कुल को सिद्ध करने के लिए इन असत्य बातों को भी वे सत्य | 
मानते हैं । | 


प्रिय पाठकगण ! इस प्रकार चारों वर्ण इस मिथ्या श्रभिमान के कारण | 
ग्रापस में एक दुसरे को बुरा कह रहे हैं । ब्राह्मण क्षत्रियों को बुरा बताते हैं, | 
और क्षत्रिय ब्राह्मणों पर दोषारोपण करते हँ, कायस्थ वैश्यों को घृणा की । 
दृष्टि.से देखते हैं और वेश्य उनको उत्तम नहीं बताते । सबसे अधिक खेद को 
बात तो यह है कि ग्रायसमाज जैसे वैदिक धर्म के सदस्य, जो कि गुणकर्मों 
से वर्णो' को मानते हैं, उनको इस रोग से, ग्रारोग्यता प्राप्त नहीं हुई, वे भी 
जाति सभाओं में, जो कि भारतवर्ष में उन्नति की सबसे अधिक हानिकारक 
संस्था है । इस मिथ्याभिमान का बड़ा भारी कारण ये समभागं हैं, मुख्य भाग 
ले रहे हैं, ग्रोर' ग्रपनी जाति को बिना गुण-कर्म को महत्ता के औरों से उत्तम 
बता रहे हैं। विशेष शोक ती इस पर है कि इस प्रकार के मूर्ख लोग ब 
बैठते हैं; उस समय वर्णी को गुण-कर्म से बनाने पर जोर देते हैं, परन्तु जव 
बाहर जाते हैं तो उसके विरुद्ध जाति समाम्रों में इसका खंडन करते हैं । 


. प्रिय पाठकगण ! कहां तक लिखें भारत के दुर्भाग्य ने इम मिथ्याभिमात 
को आारतवासियों के हृदय पर इस प्रकार कित कर दिया है कि जिस 
दूर होना भी अति कठिन है भोर जब तक यह शुद्ध न हो जावे तब तक 
भारतवासियों के गुण-कर्म शुद्ध ही नहीं हो सकते । जब तक्र गुण-कर् ग 
सुधर जाये तब तक भारत में जीवन हो नहीं आ.सकता । बिना जीव 
उन्नति दुलंभ है । सुतराम्‌ ग्राय्यंसमाजों ग्रोर घामिक पुरुषों को उचित 
कि इस मिथ्याभिमान को नष्ट करने का प्रयत्न करें; जिससे यह देश प्र 
पहली, प्रवस्था पर ग्रा जावे ग्रौर संसार में शान्ति फेला सके । 

_ प्रिय पाठकगण ! यद्यपि हम लाखों प्रकार का प्रयत्म करते हैं कि भा. 
में मं का प्रचार हो परन्तु जब तक इस देश से मिथ्याभिमात का ताश र 
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'होता तब तक भारत की ग्रवनति दिन-दिन बढ़ती ही जायगी । यह नहीं कि. 
मनुष्य केवल जाति के सम्बन्धमें ही मिथ्या भ्रभिमान को वर्तते हों वरन्‌ प्रौर, 
देशाओं में भी । जैसे ग्र'ग्रंजी पढ़े हुये अपने झाप को देशहितँषी तथा कुपड़ 
मनुष्यों को मूर्ख ओर बुरा संमभते हैं। यदि विचारपूर्वक देखा जावे तो. यह 
भी उनकी बुद्धि की निवेलता भ्रौर मिथ्या ्रभिमान ही है। | 

देश का वास्तविक लाभ तो केवल अनपढ़ कृषकों से ही होता है। यह 
ती केवल कृषकों की कमाई ठग कर खाने वाले हैं । जहाँ तक देखा जाता है 
भारतत्रपें में मिथ्याभिमान क्रो प्रबलता दीख पड़ती है भ्रौर यही अभिमान 
जाति, विद्या और धन आझादि भिन्न २ साधनों से काम में लाया जाता है । 
इसी से यहाँ की उन्नति रुक गई। ग्रतः हमें उचित है कि हर प्रकार के 
मिथ्या प्भिमानों का नाश करके देश को लाभ पहुँचाने का प्रयत्न करें । | 

छ 


महा भ्रन्थेर रात्रि 

प्यारे पाठकगण ! एक बार वर्षा ऋतु में जबकि चारों भोर घनभार 
घटा छा.रही थी ओर भ्रस्थेरा इस कदर हो रहा था कि प्रपता हाथ भी 
दिखाई न देता था उस समय एक स्त्रो और पुरुष अपने घर में बेखबर सो 
रहें थे। भोरों ने उनके घर में संध लगाकर बहुत रोशनी कर.ली थी झौर 
बेतहाशा उसका माल ले.जा रहें थे, उन्हें भपनी ग्रौर अपने माल की कुछ 
सुध न थी और न यह मालूम था कि हमारे घर में चोर घुस प्राये हैं । सोने 
के समय वे अपने घर को मजबूत समझकर निडर सोये थे । उस समय उन्हें 
कभी भी यकीन नहीं था कि ऐसे मजबूत घर में किस तरह से चोर भा 
सकते हैं लेकिन वर्षा ऋतु के जोर, जमाने के भांब ने उस मकान को ऐसा 


, मजबुत नहीं रहने दिया था जैसा समक कर सोये थे। चोरों ने मुख्तलिफ 


रास्त उस घर से माल निकालते के लिए पैदा कर लिये थे । जिनका हाल 
घर वालों से बिल्कुल छिपा हुआ था । 
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इस तरह से जब एक चौथाई के करीब माल निकल गया श्रौर यकीन 
था कि शेष भी निकल जाता कि उस वर्षा में एक बिजली का गोला छूटा 
जिसने सोते हुओं को गहरी नींद से जगा दिया रौर विजली कडक । पहले 
पुरुष जागा और घर में चारों ग्रोर छेद हो रहे हैं उसने उनको ग्रच्छो तरह 
देखने के वास्ते कि किस कदर माल गया है, साधारण प्रकाश की तलाश 
शुरू की, कुछ तो अ'घेरे के सबब से ग्रौर दूसरे इस सवत से कि चोर साधा- 
रण-प्रकाश को पहले ही ल गये क्योंकि वह उन स्त्री-पुरुब के बल और परा- 
क्रम का इतिहास सुन चुके थे; उन्हं ख्याल.छा कि जव ये सोये हुंये हैं तब 
तक हम इनका सव कुछ ले जा सकते हैं। लेकिन इनके जगने पर माल 
लेजाना बल्कि जान बचाना भी मुश्किल होगा प्रौर रोशनी के न होने से 
अगर ये जागे, भी जावें तो हमारा कुछ भी न कर सकेंगे । भ्रव्बल तो अम्घरी 
रात में इसको हमारा स्वरूप ही नजर न आवेगा झौर दूसरे इसको अपने 
खोये हुए माल का बिल्कुल हाल न मालूम होगा । जिसके लिये वे हमारा 
पीछा करने के लिए तंयार होगा । 

जनका यह इरादा था कि वह उसका माल ले जाने के बाद उनको जाते 
से भी मार डालें लेकिन भ्रभी तक उसका इम्तिजाम नहीं होने पाया था किं 
प्रचानक बिजली की रोशनी उसको जरा २ सी मदद दे रही थी जिसके जरिये 


से उसने यह मालूम कर लिया था कि मेरे घर में चोरों ने बहुत से छेद कर 


` चोरों!को पकड़ने ग्रौर माल लाने की कोशिश करूंगा । स्त्री ने कहा कि मं र 
` इरगिज ऐसा न करने दूगी; यह सूराख तो घर का साज व: सामात दूसरों ॥ 
को दिखलाते हे । बयोंकि हमारे दरवाजे से तो बहूत से लोग हमारे घर | 


लिये हैं भ्रौर बहुत सा माल भी ले गए हैं। उसने चाहा क्रि उन सूराखों को 


' वन्द करके चोरों के पीछे पना माल छीनने के लिए जावे प्रर जिस कदर 


हो सके भ्रपना माल वापिस ले । उसका ख्याल था कि जब तक सूराख 


बन्द नहीं होंगे तब तक चोरों के हाथ से माल बचाना बहुत ही मूरिशसं | 


होगा, इतन में उसकी स्त्री भी उठ खड़ी हुई ग्रौर उसने पुरुष से पूछा कि 
तुम कया करना चाहते हो उसने कहा कि इन . सूराखों को बन्द करके इत 
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पदार्थों को देख नहीं सकते प्रौर तुम किसी चोर को मत पकड़ो l, 

ER यदि तुम्हारा कुछ माल ले गये तो ले जाने दो, वह हमारी किस्मत का 
हीं । वह उन्हीं का होगा, हमारे घर में कुछ कमी नहीं। पुरुष ने उसको सम- 
झाया कि यदि थोड़ा २ इसी तरह ले जाते रहेंगे तो तुम एक दिन कंगाल हो 
जाग्रोगी झौर इन सुराखों को बन्द करना तो भला काम है वयोंकि उनकी राह 
से शत्र, पाकर हमें बहुत हानि पहुंचा सकते हैं । 

स्त्री ने कहा सनातन से यह सुराख चने ब्रते हैं। श्रव इनके बन्द करने 
की आवश्यकता नहीं प्रौर तुम जो कहते हो कि थोड़ा २ माल चोरों के पास 
वरावर निकल जाने से तुम कंगाल हो जाप्रोगी, मेरे पास इतना माल है कि 
हजारों वर्षों में खतम न होगा प्रौर ग्रागे का हाल कौन जानता है । गरजे कि 
इसी तरह की बहस और प्ररनोत्तर होते हुए स्त्री पुरुष के पीछे ऐसी पड़ी कि 
जिसको बाहर जाना गौर सूराखों को बन्द करना झ्रौर ग्रपना माल वापिस 
लाना बहुत ही मुश्किल हो गया । र 

जव चोरों ने देखा कि स्त्रो उसके पीछ भूतनी होकर चिपट गई है, किसी | 
तरह भी अपना माल हमसे वापिस नहीं ले सकता ग्रोर न ऐसी दशा में हमसे 
सामना कर सकता है; उन्होंने दिलेर होकर पुरुष पर हमले करने शुरू किए 
झौर सुराखों के रास्ते और मी माल ले जाने लगे बेचारा पुरुष जिसको 
अपना बुजुर्गों का माल जाता हुआ देखकर बहुत ही शोक हो रहा था पर 
कया करे | इधर दुइमनों का सामना, इधर स्त्री की जबरदस्ती भ्रोर कटू 
वाक्य उस पर रोशनी की कमी, कि गजे एक मुसीबत हो तो उसका बंदोबस्त 
भी हो सके । 

उसका हर एक पत्ता दुश्मन हो रहा था लेकिन जिसको प्रपने बुजुर्गों से 
मजबूती और बुद्धिमानी से काम करने का सबक मिल चुका था वह बराबर 


'झपना काम करता चला गया । थोड़े प्ररसे में स्त्री जव उसको रोकते २ थक 


गई भौर उसने छोड़कर कहा जा निपूते जा मेरे घर से बाहर निकल तेरा 


_ यहां क्या काम ? जा, चोरों के पीछे जा । पना काम कर, लेकिन ये सूराख 


जो हैं कभी बन्द न करने दू'गी भ्रौर न उस भसबाब को जो चोरों के हाथ में 
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गयः है जिसके छूने से मुझे पाप मालूम होता है, इस घर में न लाने दू'गी । , 
मर्दे ने कहा यह तुम्हारी बात अच्छी नहीं । क्या तुम्हारा माल जो चोरों 
के हाथ में चला गया है पब वह किसी तरह भी शुद्ध नहीं हो सकता । हमें 
उसकी शुद्धि के लिए कोलिग करनी चाहिये । जबकि तुम्हारे धमं में जो 
अ+वित्र हो गई हो 'उसंके शुद्ध करने का तरीका मोजूद है तो फिर तुम क्यों 
नहीं उस घमं को मानते ? ; 
प्यारे पाठकगण ! झाप इस सिद्धान्त को सुन चुके शायद झाप में से कई 
सज्जन इस दृष्टान्त के मतलत्र को भी समझ गये होंगे । बहुत से भाइयों को 
इसके ग्रसल हाल जानने की इच्छा होगी । इसलिए मजमूत की ग्रसलियत की 
व्याख्या की जाती है । 
`. प्यारे मित्रो ! जब महाभारत के बाद भारतवर्ष में वेद का सूर्य छिप 
गयः और ज्ञान की घटाग्रों से महा श्रन्धकार हो गया झौर वामवागें की 
ग्राचार-व्यवहार की खराबी ने ऐसा जोर डाला कि भारतवासियों को धर्मे" 
कमं का जरा भी ज्ञान न रहा। हर ग्रादमी बेसुध आलस्य की नींद में मस्त 
हो गया भारतवर्ष की ऐसी दक्षा हो गई कि वैदिक घमं की जगह बहुत सी 
.बनावटी सम्ध्रदायें हो गई और लोग अपने सम्प्रदायों के बुरे से बुरे कर्मों को 
भी प्रच्छा बतलाने लगे, किसी ने शराब कबाब श्रौर भोग को धमं बतला 
दिया. किसी ने इससे भी बहुत खराव बातों.को जायज कर दिया ऐसा होते 
ही चारों ग्रोर से गेर मजहब वालों के हमले भारतवर्ष पर होते लगे भोर 
हति वंदिक प्‌ के मानने वालों को अपने मत में लाना शुरू किया । 
न 0 के साथ मुहूत तक्र पड़ोस में रहने से उनकी 
जैसा कि सृष्टि के प्रारम्भ 
- जोरी स्रोर वाममागं की 


दु बास ने यहाँ पर बो ज पाई 
चारों मजहबों को वंदिक द. जेनी, मुसलमान व ई 


घमं के भनुयायो यानी वेद के मानने बालों को अपे 


म में लाने का मौका दिया। यहाँ तक कि भारतवर्ष में बोद्ध ग्रोर जैनमतं | 
के फलते के बाद करोड़ों आदमी मुसलमान हो गये भर लाखो हिन्द ईसाई | 
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थी जिससे वेदिक घमं ऐसा मजबूत नहीं रहा थां | 
भ से लेकर महाभारत के जमाने तक । इसकी कमः | 
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धमं में चले गये । 

ऐसी हालत में दुनियां के तमाम मजहवों का यह ख्याल था कि इसी 
तरह एंक. दिन वेदिक धमं का खातमा हो जायगा भ्रौर कुल वेद के मानने 
वाले समाप्त हो जावेंगे । लेकिन परमात्मा को यह बात मंजूर नहीं थी कि 
उसका दिया ज्ञान संसार से अलग हो जावे भ्रौर लोग हमेशा के लिए ऐसी 
महा अधेरी रात्रि में पड़े रहें । 

इस वास्ते उसने भ्रपनी कृपा से इस घनबोर रात्रि में एक बिजली का 
गोला छोड़ा जिसने एक दफा सारे संसार की नींद को दूर कर दिया । बहुत 
से आदमी थोड़ी देर बाद फिर ख्वाब में चले गये लेकिन एक बार तो सबने 
लिए हलचल पड़ गई। वह गोला स्वामी दयानन्द के उपदेश का जोरदार 
शब्द का था जिसने भारतवामियों को नहीं बल्कि कुल संसार को ध्म की 
तहकीकात की तर्फ रुजू कर दिया । 

अमरीका और इंगलेंड के प्रकृति उपासक देशों में जहां पर नास्तिकता 
का जोर हुहु से बढ़ गया था; हजारों श्रादमियों को घर्म की तहृकीकात का 
शौक हुम्रा ग्रौर लोग ईश्‍वरी ज्ञान की तहकीकात में लग गये । उस ऋषि के 
उपदेश से भ्रायं समाज ने जाग कर इस बात की:तलाश कि किस तरह हमारे 
मुल्क की यह हालत हो गई है । मुसलमानों ने हिन्दुओं के घमं की कुल किताबें 
जो उनके हःय लगी. जना दी थीं और ब्रहुत सी किताबें हिन्दुस्तान की 
जर्मन ग्रौर योरुप प्रादि के देशों में चली गई । इसलिए ग्रायं समाज को बड़ों 
की कितावों की तलाश की बहुत जरूरत मालूम हुई । जिससे-वह अपने भाइयों 
को जो वाममागं ये पैदा हुई बुरी रीतियों को देख वैदिक घमं को छोड़ ईसाई 
श्रौर मुसलमान मजहब में जा रहे हैं। किसी तरह उन रीतियों को दूर कर 
उनको वंदिक धर्म से पतित होने से अचावें भ्रोर जो लोग वेदिक घमं से पतित 
हो चुके हैं उनको .वापिस लाने की कोशिश करें ताकि वैदिक घर्म फिर वसी 
हालत में ग्रा जावे, जैसी वह महाभारत के पहले था । लेकिन भ्रायं समाज 
के ब्राद ही एक स्त्री घमं सभा के नाम से उठी जिसने प्रायं समाज का दामन 
पकड़ लिया ग्रौर कहा खबरदार तुम इन बुराइयों को दूर मत करो । इनसे 
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हमारे धर्मकीखूबी भौर बजुगी जाहिर होती है । और तुमको क्या पड़ी है कोई , 


धर्मं पर रहे या न रहे | और भ्रायं समाज का जो ख्याल था कि वेदिक घमं 
के मानने वाले जो ईसाई, मुसलमान इत्यादि मजहवों में अपनी गलती या 


किसी विषय के लालच से गये हैं म्रौर जो हमारी तरह ऋषियों की औलाद | 


हैं लेकिन अपने वुजुर्गो के सच्चे धर्म को वसवव नादानी के हानि पहुंचा रहे 
हूँ, उनको समझा कर ग्रोर प्रायश्चित करा कर फिर उनको ऋषि सन्तान 
बना दिया जावे । र 

श्रीमान स्वगेवासी महाराज जम्बू कश्मीर ने काशी इत्यादि के पण्डितों 
से सावित करा दिया है क्रिं घमं के न जानने से जो ईसाई या मुसलमान हो 
जावे उनको प्रायश्चित करके शुद्ध कर लेना बिल्कुल धर्मशास्त्र और वेदों को 
राज्ञ के ग्रनुसार है । जिनके लिए महाराज ने (रणवीर रत्नाकर) नामी 
पुस्तक पर बहुत से पण्डिनों के हस्ताक्षर भी करा दिये हैं लेकिन भारतवर्ष के 
कुदिन ने अवः भी धमं संभा के मुखं ग्रौर भ्रपस्वार्थी मनुष्यों को प्राय रिचत 
का शत्रू, बना रखा है जिससे वेदिक धर्म की वह कमी जो मुसलमान बाद 
शाहों की जबरदस्ती से पैदा हो गई थी पूरी होनो कठिन ज्ञात होती है। 
घमं सभा में ऐसे लोग भी मौजूद हैं जो मुसलपानाडाक्टरों की दवा ईत्तेमाल 
करते हैं जिसमें उनका पानी मिला होता है । मुसलमानों के हाथ का सोडा- 
वाटर पी लेते हैं, मुसलमान वेश्याग्रों के साथ खा लेते हैं। इस किस्म के 


मुसलमानों के साथ खाने वाले तो शुद्ध हैं और जो लोग घमं रक्षा के लिट 


मुसलमान भ्र ईमाइयों को जो पहले हिन्दू थे शुद्ध करके मिला लेते हैं वह 
ग्रशुद्ध हैं। सच है घोर कलियुग का यही घमं है कि रक्षक भ्रपवित्र ग्रौर 
, वेश्यागामी ग्रौर शरात्री-कवाब्री पवित्रमाना जाता]है । गर इतना भ्रज्ञान न 
छा जाता तो भारत का दुर्भाग्य किस तरह कामयाब होता ! 


a 


>>>>>>->>>:>>::>>>>:--::::>>>>>>>>>>>>>>>२८-२२>>>>>>>>>>>>>>>>>:>>>>>>>>>>>>>शिशशश 


प्यारे पाटकगण ! श्रायंसमाज जो भारतवर्ष के घर्म ग्रोर विद्या का , 


बचाने वाला है लिमकर उद्दोब्य ही सम्पूर्ण ससार को सुच पहुंचाना है ग्रौर 


अपने तन-मन मे ग्रापकी सेवा में लग रहा है, उमको भ्रपस्वाथियों ने झूठी 


रप्पो प्रौर घोलने की चालों से ऐसा बदनाम कर दिया है जिससे भारतवासी | 
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अपने परमहितकारक को नफरत को निगाह से देखते हैं । जहाँ पर इस किस्म 
की महा अन्धेर रात्रि हो, वहाँ उन्नति की भ्राशा करना बहुत ही कठिन है, 
अफसोस की वात यह है कि झाज ऋषियों की सन्तान का धर्म रोटियों पर 
गकि रहा है.। सब लोग ऐसे मूर्ख हैं कि वह घर्म के शब्द की असलियत से 
भी जानकार नहीं और लोग जानते हैं कि उनका रोजगार अभी खराबियों 
श्रौर बुरी बातों पर कायम हैं अर्थात्‌ इस ख्याल में हैं कि आज हम सचाई 
की झोर ध्यान देंगे तो लोगों में हमारी विद्या की पोल खुल जायगी; वह 
कहेंगे कि ग्राज तक्र पण्डित होकर गलत कायदों के कायल रहे जबकि पढ़े- 
लिखे और पण्डित .तो इस “आफत में फसे हैं भ्रोर अनपढ़ झौर मृखंता के 
मारण मंभधार में डूब रहे हैं। इन लोगों के भ्रपल्वार्थे भ्रौर वेवकूफी से 
वैदिक घमं प्रतिदिन तबाह होता चला जाता है । ये लोग यह नहीं सोचते कि 
[नि हिन्दू मुसलमानों के भागड़ों से हो रहो दै। ये जो भाई मुसलमान हुए 
यदि न होते तो कभी मुमकिन न था कि भारतवर्ष को यह दशा होती। 
आज श्राघी ताकत जिससे कुछ देश का लाभ होता, आपस के झगड़ों में खर्च 
हो रही है। जो ग्रायंसमाज ने इस बात की कोशिश की कि हिन्दुश्नों को 
मसलमान झौर ईसाई होने से बचाये प्रर जो लोग गलती से हो चुके हैं 
उनको प्रायदिचित्त कराकर वापिस ले तो यह प्रपस्वार्थी लोग बेवकूफ लोगों को 
बदृकाकर भायंसमाज को घमं रक्षा से हटाये रखने: की कोशिश 
करते हैं । 

प्यारे पाठकगण ! सनातन धर्म सभा अगर किसी अच्छे काम का प्रचार 


` करती तो म्रार्यसमाज को बहुत मदद मिलती, लेकिन यह तो बजाय उपकार 
* के झगड़े में डालने का बन्दोब्रस्त करती है । भ्रायंसमाज प्रतिविन बहुत 


उन्नति करता चला जाता है लेकिन घर्षसमाज कै भगडों ने श्रायंसमाज को 
स्प्रिट को बिल्कुल बदल दिया है। प्रार्यसमाज का उद्दृ्य यह नहीं था कि 
वह वैदिक धर्मे के मानने वालों में और झगड़े उपस्थित करे। इसका उद्द दय 
तो केवल वैदिक धमे की रक्षा करना था झौर जो छिद्र जेन, बोद्ध, ईसाई 


« झोर मुसलमान लोगों की तालीम से वेदिक घम में पैदा हो गए हैं; 
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बिल्कुल श्रलग करके शुद्ध वेदिक धर्म को जिसके सामने संसार के किसी मत 
का बल नहीं कि पने मत को उपस्थित रखकर संसार भर में फेला दे। 
लेकिन शोक तो यह हैं कि भारतवर्ष में उत्तम वर्ण भोर सबसे श्र ष्ठ कक्षा 
के मनुष्य यानी ब्राह्मण और साघु ब उन्हीं ग्रशुद्धियों के बचाने वाले हो 
गये हैं जो घ्रन्य मतों के सम्बन्ध से पंदा हो गई हैँ । 


प्यारे पाठकगण ! बया कोई सनातन धर्म का पण्डित बतला सकता 
है कि वेद और वेदानुकूल पुस्तकों में कहीं मुसलमान मुदों की कबर हि) 
पूजा लिखी है ? आप में से कोई इसका सबूत दे सकता है ? कदापि नहीं ? 
बया कोई वतला सकता है कि सनातन ऋषि-मुनि इसी भाँति पर धमे से 
अलग रहकर केवल संसार का धन कमाने को ही धमं-कमं मानते थे ? जैसा 
कि भ्राजकल हमारे वहुत से भाई कर रहे हैं, कया यह रामलीला का खेल 
कोई सनप्तन धमं सिद्ध कर सकता है? क्या अपने बुजुर्गों को चोर और 
जार बतला सकता है? जिस तरह हमारे सनातन धर्मी लोग महात्मा कृष्ण 
जैसे योगिराज को बतला रहे हैं, क्या कहें एक बात हो तो बतलावें जिधर 
देखो तिधर काम, चौपट हो रहा है । केवल इसीलिए कि हमारे देश के खत्री 
बनिये भ्रपने घमं पुस्तक के लिए विद्या की ग्रांख नहीं रखते. । इंस कारण 
उनको भ्रन्थे की भांति दूसरे की अधाधुन्ध तालीम नष्ट करती चली जाती 
है । जिस प्रकार एक अन्धा दूसरे अन्घे के भ्रन्धा होने को नहीं जान सकता 
ऐसे हो ये मूर्ख लोग अनपढ़ ब्राह्मणों ओर साधुझ्रों की मूखंता झौर भशुद्ध 
तालीम को नहीं समक सकते । इसलिए हर एक आदमी को हौंसला पंदा 
हो गया है कि वह जो चाहे शास्त्रों का नाम लेकर उनको समझावें । 

प्यारे पाठकगण ! यद्यपि शास्त्रों श्रौर पूवंजों में इनकी श्रद्धा गर्व 
योग्य है लेकिन ज्ञान की कमी से हानिकारक हो रही है, भ्रगर ये मनुष्य वेद 


विद्या की कुछ तालीम पाकर कुछ विचारते झौर उस पर इसी श्रद्धा से ग्राच- | 


रण करते जैसा कि ग्राजकल करते हैं तो जरूर मोक्ष पद के भागी होते लेकिन 


SAE ao BON 


अफसोस तो यह है कि ये घ्म समा के लोग ऐसे खुदगरज हो रहे हैं रिं | 


प्रपने कायदों की झाप जड़ काटते हैं । कहते यह हैं.कि वणे उत्पत्ति से है भोर 
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श्रायंसमाज से दिन-रात इस वात पर झगड़ा करते हैं.कि गुण-कमं से वर्ण 
नहीं, बहि वीयं से है । लेकिन वास्तविकता बिलकुल विपरीत है इनकी सभा 
के .वइ-बड़ उपदेशक वढ़ई, रोड़े इत्यादि जातियों के हूँ; कोई तो सागर 
सन्यासी बन गया है श्रोर कोई उदासी, कोई निर्मला । गरजे कि लोगों ने 
सःधुग्रों का भेष बदल लिया है | अव जरा से भेष से तो उनका वर्ण बदल 
गया कि ग्व उनके धर्मे सभा के ब्राह्मण तक स्वामीजी महाराज कहते ौर 
उसकी इज्जत मिस्ल अपने गुरु-संन्यासियों के करते हैं और यह ख्याल नहीं 
करते कि वह वीयं से बढ़ई हैं या शुद्र हैं, उनको वर्ण से कोई गरज नहीं; , . 
सिफ भेष से गरज है। 


प्यारे पाठकगण ! पनी गलत, समझ से सभी सभासद सनातन धर्म 
सभा भ्रमल वही करते हैं जो भायंसमाज के ग्रनुसार है लेकिन जबानी 
तौर पर दिन-रात स्वामी दयानन्द सरस्वती जैसे घर्मात्मा, परोपकारी को,जिसने 
वेदिक धर्मियों की काया पलट दी, जो वैदिक धर्मी मुसलमान भोर ईसाई 
उनके मूकाविले में बहस करने में घबरा रहे हैं । पहले हिन्दू लोग दिन-रात 
मसलमान ईसाई हो रहे थे । अव बहुत ही कम लोग हैं जो घम समझकर 
वापिस ग्रा रहे हुँ । कई हजार म्रादमी वापिस झा चुका है। यह सनातन घमं 
के पण्डित जानते हैं कि स्वामी दयानन्द के सिद्धान्त बिलकूल वेद के अनुकूल 
हैं प्रौर उसने ऋषियों को राय के विरुद्ध कुछ नुकसान नहीं हो सकता । 
लेकिन अपने रोजगार की हानि समभकर ऐसे मघम म्रोर कृतध्तता को कर 


. रहे हैं। परमेश्वर ! इस महारात्रि को मिटाकर हमारे भाइयों को बुद्धि दे 


जिससे वे सनातन बंदक घर्मे को ग्रहण करके उसका प्रचार करे । ७- 


डाकू 


प्यारे झाय॑वर्त्त के रहने वालो ! प्राजकल भ्रायंवत्त के चारों र यह 
धूम मची हुई है कि अमुक मनुष्य को मारकर इतना धन लूट ले गये। प्रत्येक 
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मनुष्य के मुख से डाकू शब्द सुना जाता है; परन्तु बहुत थोड़े मनुष्य हुँजो . 


इस शब्द के वास्तविक अर्थ को जानते हैं । 
प्रिय पाठरुगण ! डाकू की शिक्षा यह है कि वह सवेरा धनोपाजेन 
करना अपने जीवन का उद्देश्य समझता है, वह जहां पर कोई राजकीय 


कर्मचारी देखता है यवा कोईप्रौर झास्त्रास्त्र से सुसज्जित शक्ति सन्मुख भ्राता . 


है वहां से तुरन्त हट जाता है । उसे जहां कंष्ट की सम्भावना हो और धन 
मिलता हुम्रा न दोखे वहाँ वह भूलकर भी नहीं जाता । उसकी दृष्टि में 
समस्त नष्ट हों अथवा प्रसन्न रहें; कुछ बात नहीं । उसका उद्देश्य तो येत- 
केन प्रकारेण आनन्द को प्राप्त करना तथा झपत्ी कीति फैलाना है । 5 
प्रिय पाठकगण ! डाकू शब्द संस्कृत भाषा के दस्यु शब्द का अपने ण 


' जान पड़ता है. जिसका प्रर्थ यह है कि अपनी शक्ति से दूसरों का थत 


छीनकर खाना भौर स्वयं पैदा करने का यत्न न करना । जब विचार किया 
जाता है तो शक्ति चार प्रकार की है :-- शस्त्र बल, विद्याबल, बुद्धिवल झौर 
अनुभव बल । हां पांचवां घन का बल ओर है । इन्हीं पांच शक्तियों द्वारा 
मनुष्य दूसरों के मोल को प्राप्त करके प्राप लाभ उठाता है । परन्तु ग्राअकलं 
शस्त्र के बल से जो किसी का घन हरण करता है उसी को डाकू कहते हैं, 


अन्य को नहीं । यह स्पष्टतया पक्षपात और प्रन्याय हे । मैं जहां तक देखता 


हूं लट्ठ का वल सबसे हीन है । उदाहरणाथं-- 

एक कृषक ने अपने सम्पूर्ण वर्ष के परिश्रम से दो सो मन अन्न उत्पन्न 
किया । इसमें से लगभग एक तिहाई तो गव्ंमेण्ट झौर - जमींदारो ने छीन 
लिया, बहुत सा भाग बोहरे ने ब्याज में किस्तों से ले लिया, बहुत-सा मुक- 
दमेबाजी में वकील साहब भोर न्यायालय “के डाकू अर्थात्‌ घूसखोरों ते 
उड़ा लिया और बहुत सा दुकानदारों ने वस्तुग्रों के मुनाफे के रूप. में रथात्‌ 


एक रुपए के पदार्थ का डेढ़ रुपया ऐठ लिया । इसी प्रकार लुटते लुटाते दो | 


सौ मन भ्रन्न में से २५ मन ग्रन्न बचा, भ्रव बताइये तो सही बह दीत क्या 


तो प्राप खावे, क्या बैलों को खवावे, काहे से कुटुम्ब का पालन करे भ्रौर | 


क्या बचावे जिससे कि दुर्भिक्ष के लिए भोजन, पशुँ के मरने का. व्यय तथा | 


° 
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ऐसी दक्षा में जव वह लाचार हो जाता है और देखता. है कि और प्रकार की 
शक्षित वाले तो श्रानन्द भौर चेन से घन लूटते और मौज करते हैं और मैं 
भ्रनादर और उपेक्षा की नदी में डूब रहा हूं। उस समय वह यही सोचता 
है कि अन्य मनुष्य तो अपनी शक्तियों को प्रयोग में लाते हैं; केवल मैं ही 
अपनी गक्तियों को निकम्मा खो रहा हु । ऐसे विचारकर और प्रपनी विपत्ति 
को सन्मुख रखकर (मरता क्या न मरता) इस कथन के अनुसार जो कुछ 
उपमे वन पड़ता है कर डालता है यदपि गवर्नमेंट का भय उसे धमकी 
देता है । 

परन्तु जब गवर्नमेंट के भय से ग्न्य शक्तियों वाले नहीं डरत तो फिर 
मुके क्या भय है वह ऐसा सोचता है, वह देखता है कि वकील न्यायालय में 
सरासर झूठे मुकदमें लेते हैं परन्तु उनको अपनी बुद्धि कें लट्ठ से सत्य कर 
दिखाते हैं, जिसके कारण सैकड़ों दीन घर से बिना घर के होजाते हैं प्रौर 
धनी उनके रक्त से आनन्द करते हैं, वह सोचता है कि क्या कारण कि यहु 
तो न्यायालय में बैठे लूटते हैं रौर फिर भी कोई इन्हें नहीं पूछता ? फिर 
विचार करता है कि इन के साथ तो गवर्न मेंट का भाग है क्योंकि . यदि ५) | 
सैकड़ा वकील साहब को दिया जाता है तो साथ ही ७॥) सँकड़ा को कोटं | 
फीस (शुल्क न्यायालय) गवनेयेंट भी तो ले लेती है, इसके अतिरिक्त छोटी 
दररूवास्तों पर जो टिकट लगाये जाते है वह सब मिलाकर १०) संकडा से 
थोड़ा ही न्यून है, मानों उन दोनो के नाश करने में जो धन प्राप्त होता है 
उसमें से ॥) गवनेमेंट का और ॥) वकीलों का है, सुतराम वइ समक जाता 
है कि उन्हें गवनंमेंट से डरने का कोई कारण नहीं ? फिर वह्‌ देखता है कि 
पुलिम धर न्यायालय के छोटे-छोटे कर्मचारी सरकारी नौकर होते हुए भी 
'निश .दिन घूस खा रहे हैं, उनको भी गवनंमेंट से कोई भय नहीं ? क्यों, 
यह देखता है कि पुलिस तो गवनंमेंट के भय का बड़ा भारी साधन है और 
यह बहुत से. मनुष्यों को नष्ट भी करदे तो भी कोई नहीं पूछ सकता । क्योंकि 


` सरकारी कमचारी तो अन्तर्यामी नहीं ओर पुलिस के ग्रधिकार इतने बढे 
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¢ छोड 
छ ई पारावार नहीं । एक खत्री (हत्यारे) को छोड़ देना 
पर किसी निर्दोष सम्प को जिससे शत्रुता हो मिथ्या 


बुरे दिन प्राये हैं जो इनफी करतूतों को राजकीय कर्मचारियों के समक्ष में 
उपस्थित करे, थवा किस कों अपना जीवन भार प्रतीत होता है कि जो 
इन यमदुतों से बिरोध सवंदा के लिए उत्पत्त करे झौर अपने धन और 
जीवन को एक भयानक प्रवस्था में डाल देवे । अतः पुलिस को गवर्नमेंट से 
भय रखने का कोई कारण नहीं, रहे स्यायालय के कर्मचारी, सो यह तो 
राजकीय कर्मचारियों के बल में हैं। भला इन से शत्रुता कर के भी कहीं 
न्याय की ग्राशा हो सकती है । इसलिए उनकी बात भी अधिकतर छिपी 
रहती है, इस कारण इनके न डरने का भ्रचंभा करना बड़ी भारी भूल है, वह 
देखता है कि घनी (साहुकार) किस्तों के द्वारा वर्ष भर में १००) के १०५) 
लेते हैं और गुमास्ते बहुधा भु'ठे कागज बनाते हैं, भला फिर यह राज्य 
से क्यों नहीं डरते ? फिर सोचता है कि यह भी गवर्नेमेंट को भ्रपनी 
प्राय पर कर देते हैं मरौर मुकदमेबांजी द्वारा भी गवर्नमेंट के कोष को भरने 
की कल भी तो यही है, यदि थह झूठे कागज न बनावें और सो देकर दो 
सो न लिखें तो मकदमेबाजी चले कैसे भोर यदि मुकदमेबाजी न चले तो 
` गवर्नमेंट का कोष कंसे मरे ? इसके पीछे वह बाजार के दुकानदारों की ओरं 
च्यान देता है, भोर कहता है कि यह तो गवनंमेंट से सम्बन्ध नहीं रखते फिर 
“किस प्रकार छोटे-बड़ तापने के गज झौर लने-देने के पृथक्‌-पृथक्‌ बांट रखें 
सकते हैं, क्या कारण कि इनके हृदय में गवनॅमेंट का तनिक भो भय नही, 
, जब तनिक विचारपूर्थक देखता है तो समर ज्रेता है कि प्रथम तो चुगी की 
. झामदनी का बड़ा भारी (साधन) यह लोग, हैं, दूमरे रेल की आमदनी अधिक” 


“तर इन्हीं के काम पर निमंर है, तीसरे विलायत के व्यवसाय का बड़ा भारो _ 


«कारण यही मनुष्य हैं । . 
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यदि यह न हों तो कैसे हो सकता है कि भारत कौर, रई बस -की- 
विलायत को जा रही है झोर उसके बदले में रुपये की ६ छेटांक .मलमंल 
आरती है, जिसका यह ग्राहय है कि एक रुपये की रुई के ४८) विलायत 
वालों को पहुंच जावें और इस पर भी इन दुकानदारों का लाम प्लग रहा, 
भ्रौर फिर यह भी तो गवनंमेंट को झामदनी पर 'कर देते हैं; भला जब 
प्रत्येक भ्रवस्था में ये लोग गवनंमेंट ग्रोर उसके देशवासियों को लाभ पहुंचाते 
हैं तो फिर दीन कृषकों के लूटने से इन्हें क्या भय हो सकता है। भ्रव रहे 
जमींदार, सो तो अपनी भ्राय में से ५८) .संकडा राज्य को देते हैं, वह 
जितनी श्रामदनो बढ़ावेंगे उतना ही गवनंमेंट को लाभ होगा, भला इन्हें तव 
क्या भय हो सकता है । भ्रब वह अपने विषय में विचार करना आरम्भं 
करता है कि मेरी शक्ति का गवनंमेंट के साथ,कोई सीधा सम्वध नहीं ग्रौर 
मु से सीधा गवनंमेंट को कोई लाभ नहीं पहुंचता, सुतराम्‌ गवनंमेंट लटूठ 
के बल से छीनने वालों को दण्ड देती है, पौर ग्न्य शक्तियों से कोई चाह 
समस्त संसार को लूट खाय । गवनंमेंट तनिक भी बीच में नहीं बोलती," फिर 
सोचता है कि गवनंमेंट भी तो सजाति'है,'वह भी तो लट्ठ के आसरे ही है, 
बह विचारता हैकि क्या कारण हैकि गवर्नेमेंट हमारी व्यवसाय सहयोगी होकर 
हमें नष्ट करना चाहती है फिर समझता है कि संसार में मनुष्य! अपने हम 
पेशे को देख कर यह सोचते हैं कि इस के कारण हमारे व्यवसाय में हानि 
पह चेगी, कदाचित्‌ इसी प्रकार हमारे लट्ठ के बल को देख कर' गवनंमेंट को 
भी सुमा है । 

प्रिय पाठकगण'! एक समझदार डाकू, जिसके विचार मैं ऊपर लिख 
चुका हूं । एक समय किसी जगह जा रहा था, मार्ग में उसकी एक साहुकार, 
एक वकील, एक जमींदार ग्रोर एक दुकानदार से भेंट हो गई। डाकू ने 
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. प्रत्येक से उसका हाल झोर पेशा पूछा, जव प्रत्येक ने भ्रपना अपना पेशा 


भौर हाल बता दिया तो उन्होंने डाकू से उसका पेशा भौर हाल पूछा, डाकू 
ने सम्पूर्ण हाल कह सुनाया भ्रोर कहा-- भ्राताजी ! हम भौर तुम सब एक 
काम के करने. बाले हैं, यद्यपि हमारे तुम्हारे काम करने के साधन भिन्त- 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. . 


२; 
fe 


; Samaj १९४००० Chennai and eGangotri 
Cr ड द्र जान सकती है कि हमारे तुम्हारे जीवने 
एक हषर दूसरों की कमाई से चन प्राप्त करना भोर उससे 
आनन्द मेगना, इसलिये मैं प्रार्थी हू, कि हम सब को उचित है कि मिलकर 
रहें भ्रौर दूसरे साथियों में मेरे प्रादर को बढ़ाया जावे । 
प्रिय पाठकगण ! -डाक्‌ की इस वात को सुनकर सेठ जी मारे क्रोध के 
भ्रगारा हो गये और घब्ररा कर कहा :- म 
सेठ ०--फ्या तुम्हें लज्जा नहीं ग्राती कि तुम नित्य प्रति सँकड़ों दीनों 
का गला काटते हो झौर उनके घरों की वस्तुओं को लूटते हो, _उनको सुख 
देकर लाभ नहीं उठाते वरन्‌ सवृदा नष्ट करने का प्रयत्न करते है! और 
फिर हमारी समानता का दावा करते हो तथा हमें अपना हम पेशा समरत , 
हो, इस से तुम्हारी मूर्खंता का परिचय मिलता है, क्या हमने भी तुम्हारे 
भाँति किसी कोनष्टकियाहै? 2 
डाकू-- महाशय ! क्षमा कीजिये, मैंने भूल की, क्योंकि भाप हमारे हम 
ेश्ा नहीं वरन्‌ सर्दार हैं, हम घनवानों को लूटते हैं ओर घाप दीनों का 
लोहू पीते हैं। हमने प्राजतक किसी का घर नीलाम नहीं कराया झौर न 
जमीन बिकवाई, ताजा ताजा माल जो घनाढयों से मिला छीन लिया || हम 
में यह शक्ति नही कि घर-जमीन छीन सकें, यह श्राप ही सें हो सकता है । र 
सेठ--हम क-ी को लूटते नहीं वरन्‌ पहिल अपने रुपये को जोखम में 
डालते हैं, फिर कुछ ब्याज लेते हैं, जिसको आवश्यकता होती है ले जाता 
है । न्‍ 
डाकू--सेठ जी ! आप तो रुपये को जोखम में डालते हैं, परन्तु हम 
आप से बढ़ कर अपने प्राणों को जोखम में डालते हैं । : 
संठ--भाई ! हमारे रुपये तो बहुधा मारे जाते हैं ओर १००) में १०) 
तो प्रवश्य ही मारे जाते हैं, फिर सरकार का खच, मुकदमे का खर्च; सब 
“हम को ही देना पड़ता है बहुधा न्यायालय के छोटे-छोटे कर्मचारियों को 
भेंट होती है । ; 


' डाकू-_सेठजी ! प्राप बया कहते हैं! यहाँ तो पचास से प्रधिक जीव ` 
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जाते हैं और फिर भी सफलता नहीं होती। 5 * ' 
सेठ--तुम तो सहस्रों मनुष्यों के निरपराध प्राण लेते हो, तुम से देश को 


| बड़ी भारी हानि पहुचती है । हमसे देश का मान भ्रौर लाभ होता है। भला 


फिर हम ओर तुम किस प्रकार समान हैं । 

डाकू - आप तनिक सोचकर बात कहें । क्या बहुत से मनुष्य व्याज से 
घबडा कर झात्म-घात नहीं कर सेते, हत्या तो हम तुम दोनों करते हैं । 
अन्तर केवल इतना है कि तुम इतना दुःख देते हो कि वे दीन दुखित होकर 
प्राण देने पर स्वयं उतारू हो जाते हैं ग्रोर हम विना दुखाये स्वयं मार डालते 
हैं । रहा झाप से देश का गौरव'श्रोर लाभ | यह दोनों भूठ हैं। क्योंकि ! 
यदि देश को कभी किसी के अत्याचार से बचाया है तो हमीं. ने बचाया । 


` देखो शिवाजी और रणजीतर्सिह आदिने पहिले शत्रुओं पर डाके मारे 
तत्पश्चात्‌ उनको जीत [लिया । मानों शाही छोटे हमले का नाम डाका 


और बड़े का नाम बादशाही हमला (राजकीय ग्राक्रमण ) है । देखो हजरत 
मुहम्मद ने. भी प्रथम विपक्षियों को इसी भांति जय किया भौर भरन्त में 
बली होकर भ्ररबदेश को लाभ पहुंचाया'। वह किसी से छिपा हुआ नहीं 
है ' नादिरशाह ने भी यही से बादशाही प्राप्त कौ । महाशय ! हमारी 


- जाति से तो देश को लाभ ही है, महानुभाव ! हम अपने देश का घन किसी 


दूसरे देश को नहीं पहु चाते वरन्‌ घनी गौर बलवानों से छींन कर दीनों 


और निवेलों को देते हैं । 
वकील-- यह सुन कर वकील साहब बोल उठे । तुम दोनों मुखं हो, 


£ तुमसे कभी देश रोर जातिको लाभ नहीं पहुच सकता; जितने दिक्षित 


झौर स्वतन्त्रोपजीवी मनुष्य बढ़ते जायेगे उतना ही देश को लाभ होगा । 
डाक--सत्य है! श्रीमान से भ्रवश्य ही देश को लाभ पहुंचता है 


_ क्योंकि प्रथम न ) संकड़ा कोर्ट फीस और लगभग २॥) सँकड़ा तलबाना 
` ग्रादि गवनमेंट 


दिये जाते हैं । पीछे ५) सॅकडा स्वयं श्रीमान्‌ को मिलते 
हैं। मानो जव देश को १५) की हानि पहुंच लेती है तब श्रीमान्‌ को ५) 
प्राप्त होते हैं। प्रन झाप बिचारिये कि बदि श्रीमान्‌ १०००) मासिम 
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कमा प ती वदपुळोकात > £] वाषिक की हानि पहुंचती है । 
तुम्हारी यह बात सवंथा असत्य है। हम कभी गवनंमेंट को 
रुपये नहीं दिलाते वरन्‌ प्रथम लोग मुकदमा दायर करते हैं और फिर हमारे 
पास श्राते हैं। हम किसी के घर पर जाकर नहीं कहते कि मुकदमा लड़ाओं 
चरन्‌ उलटे पापी अभिथुक्तों को मुकत कर उन्हें यातनाथ्रों से छाड़ाते हैं। 
देखो हम इतना घन व्यय करते हैं। श्रम करके विलायत जाकर बँरिस्टरी की | 
परीक्षा देते हैं । हमारा यह सब परिश्रम देश के हिताथं है। 
डाक्‌--वावू जी; श्राप के न्याय की बलिहारी । यथार्थ में आप विलायत 
जाकर श्रम करके देश का बड़ा हित करते हैं । प्रथम जब श्राप विलायत जाते 
हैं तो देश का १५०००) तो पहिले पहिल भेंट करते हूं मौर देश की रीति 
भांति को नमस्कार कर देश को दूसरा लाभ पहु चाते हैं और यहाँ लोट कर 
घर्म-कमं से पृथक्‌ होकर देश को तीसरा लाभ पहु'चाते हैं शोर देश में 
मुकदमे बाजी बढ़ा कर भ्रोर घर में फूट डलवा कर देश को चौथा लाभ 
पहु चाते हैं श्रौर 'पोछे देश के घन से विलायत की वस्तु ख़रीद कर और 
-उत्तसे ड्राइ गरूम सजा कर देश को नष्ट करके पाँचवां लाभ : पहु चाते हैं । 
वकील--तू मूर्ख मनुष्य ! बुद्धि शून्य । नहीं समझ सकता कि देश का हित 
बिना स्वतन्त्रता के नहीं हो सकता ग्रौर हम लोग देश को स्वतन्त्र कराते हैं। | 
भारतवर्ष जो जाति, पांत और धर्म के बन्धन में पड़कर नष्ट हो गया था; 
हम उसको छड़ा कर उन्नति पर लाने का प्रयत्न करते हैं । | 
डाकू--बावू जी ! देश की उन्नति किस चिड़िया का नाम है और बह | 
कितने पर का पक्षी है। कया आप इस वात को जानते हैं। श्राप सोच क 
` देखें; पक्षपात को छोड़ें । बाबू जी देश की उन्नति का यह ग्रथ है कि देर 
का धन बढ़े, देश की विद्या बढ़, देश की भाषा ग्रौर रीति सब प्रकार | 
सुघार पर रह कर देश के लिए उपयोगी सिद्ध हों। देश का बेल बढ, मैं तो , 
आपसे किसी पदार्थ की उन्नति नहीं देखता । देश, भाषा और रीति भांति: 
के तो झाप पूणं शत्र, हैं और देश का घन सवंदा ग्राप से हानि ही को गाचा 
होता है म्रौर देश का:बल तो केवल हम लोगों के ही भ्राधार पर है, अथवा 
प्राप्त लोगों के म्राघार पर है। श्राप लोगों में.तो बल का. नाम भी नहीं । 
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वकील--हम लोग स्पष्ट रीति से अपना काम-करते हैं. । ससस्त”देश के 
लोग और गवनेमेंट हमारा ददं करती है ओर तुम लोग सवंदा छिपे रहते 
हो । समस्त देश और गवनंमेंट तुम्हारी शत्र्‌ , फिरु-तुम कंसे कह सकते हो 
कि तुम से देश को लाभ पहुंचातां है और हम से हानि । i 5 

डाकू साहिब, जो मैंने ऊपर कहा था कि ग्राप से देश का :किसी 
प्रकार का बल अर्थात ग्राथिक, शारीरिक एवं विद्या सम्बंधी लाभ नहीं 
बढ़ता इस का तो आपने उत्तर नहीं दिया और यह जो आपने कहा कि 
'गवनेमेंट हमारा सन्मान करती है” इसका कारण यह है कि तुम देश को 
हानि तथा गवनेमेंट को लाभ पह'चाते हो! रहा -यह:कि लोग आपका 
श्रादर करते हैं सो वही जो झापको वास्तविक रूप में नहीं जानते; ग्रापकी 
प्रशंसा करते हैं । 


वकील--र्खर, हमसे किसी का काम निकलता है, किप्ती से हमको लाभ 
पहु चता है, यह तो आप मान चुके । परन्तु श्राप से किस को लाभ पहु चता 
है । ऐसा तो कोई नहीं जिससे प्रत्येक मनुष्य प्रसन्न रहे । 


डाक्‌ महानुभाव ! पहिला दावा तो श्रीमान्‌ का मिथ्या ठहरा कि हम 
से देश को लाभ पहु'चाता है! । प्रन यह था कि देश को -किस से लाभ 
पहुंचता है और किससे हानि । देश को हानि और गवनंमेंट को लाभ पहुंचाना 
झापने मान जिया रौर सवसाधारण को हानि तथा जो काम वाला प्रापको 
रुपया दे उसको लाभ पहुंचाना भी आपको मानना ही पड़ा। सुतराम्‌ 


प्रापसे ग्रापको लाभ पहुंचता हे कि गवनंमेंट को, देश को तो हानि ही. 


पहु चती है । 


म 


7 


वकील--तुम्हारी व्यर्थ की बातों से क्या होता है । जब तुम्हारा स | 
चाह 


* पड़ता है तब तुम: भी : तो ग्राकर हाथ नोडा' करंते*हो?:इस समय तुम 
... जितनो बातें बनांग्रो परन्तु शन्त में--. ५) ७ `. ` 


७. डाकू--सत्य है, वांबू जी, सत्य श्रवणम्‌ कडबी लगती है, भौर: काम पड़े 


पर तो हम स्वपक्ष कीं भी विनय करते हैं परन्तु! बात तो -जब है कि कोर. 


बिना प्रयोजन प्रशंसा करे, जिस प्रकार हम लोग धौरों को. रुपया दे. कर 
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हमसे प्रयोजन है, हमें तुमसे कोई नहीं । 
ठ पाठकगण ! द की यह बातें सुन कर वकील साहब तो यह कह: . 


जमींदार-श्ररे समझ कर बात नहीं करता, हमारी भर तेरी हशी? . 
? 
र ह है मेरी और श्रापकी समानता ही क्या ? मैं धनवानों * (र्‌ 
लूटता हूं भौर तुम दीन इषकों का खून चूसते हो । व £ 
जमींदार--भ्ररे; हमने तो उन्हें धरती दी है, उनका पोषण र्त ज्म 
न कि उनका खून चूसते हैं । । 
डाकू--तुम उनका क्या पोषण करते हो, वरन वह तुम्हारा पोषण कर 
हैं, वे नित्य प्रति श्रम करके खेत जोतते, कुए चलाते, बीज डालते । सारां" | 
यह कि सवं प्रकार के परिश्रम से कमाते है ग्रोर तुम वठ मोज उड़ाते ही हो शै 
फिर डाकू ने दूकानदार से कहा कि कहो भाई मैं सत्य कहता हू कि नहीं ! > 
दुकानदार--कैसे माना जात्रे कि सत्य कहता है, देखो, हम रुपये ४ 
माल देकर एक ग्राने का लाभ उठाते हैं, और तू मुफ्त में उड़ाता है।त | 
डाकू--तुम तो देश का बहुन सा धन अपने थोड़े से हित के लिए वि | 
को पहुंचा देते हो, मानो हम तो भ्रपनी ग्रावश्यकतानुसार दूसरों से लेते - 
परन्तु तुम सोचो कि यदि तुमको दस का लाभ होता हे तो भारतवासि , 


को न्यून से न्यून तीन सौ की हानि होती है, फिर बताग्नो कि हम तुः | 
किस प्रकार बुरे हैं, जब कि हम से देश की कोई हानि नहीं, केवल घनव 
से छीन कर निर्धनों को देते हैं प्रौर तुम घनी प्रौर दीन सबों से ले 

` विदेशियों को लाभ पहु चाते हो, (यह सुनकर) दुकानदार आदि ने 
कि अच्छा प्राज तो जाते हैं, फिर किसी दिन विवाद करेंगे। 
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दाचाए, वेदेवाद, मनोविज्ञान भो 
भाषत भर में घ्रसिड मा 


सधरन्लोकष 
उड्घसर-ञ्स्तर का मा 


झपने ज्ञानऽयळ न के लिए झवश्य भेंगानें ।' 
भेजकर नियमित ..थ व्‌ 


'नघुर्‌-लोक' कार्यालय ES 
आथे लाज लन्धिष, बाजार सोताषाम, दिल्ली-६ 
फोन : २६८२३ ६ 
Foes नर ७ 


भारतीब जीचनन्स्तर को ऊ चा उठाने के लिए ग्रिल भारतीय नैतिक लिक्षा 
परिवद्‌ हारा संचालित नैतिक परीक्षाएं :--- 


. . नीतिभान -- नोतिभूषण -- नोतिविशारद 
नीतिभाश्कर -- नीतिक्षास्त्री -- नीतिवाचर्षति 


उत्तीर्ण करके ग्राकषंक प्रमाण-पत्र तथा पुरस्कार प्राप्त कीजिए । 
पूर्ण विवरण के लिए श्राज ही लिखिए-- 


अखिल भारतीय नैतिक शिक्षा परिषद 
२८०४, बाजार सीताराभ, दिल्ली-६ 
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